नि, वि, ग्रल्यमाला-४ (ख) 


कश्क्रोत्य 5:८९ क् 
ब्लेद्ो ये वक्यए तक 


#26.. है 
2 
छ््क 
दठगय। 
महेन्द्र कुलश्रेष्ठ 27000 


है हा रे नर 
ह टन हि 
हि । )+ फ 
अन्त 5 है 
हु ० उ 
5] कि 
हु जज है है 
न्‍ न * 5 


० सर्वाधिकार सुरक्षित 
७ पंजाब सरकार के भाषा विभाग की सहायता से प्रकाशित 


७ प्रथम संस्करण 
सन्‌ १६६३ तदनुसार संवत्‌ २०२० 
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७.  मुद्रक एवं भऊ़ाशक : 
देवदत्त शास्त्री, विद्यामास्कर, 


विश्वेश्वरानन्द वेदिक रिसर्च इन्स्टीच्यूट प्रेस, 
साधु आश्रम, होशिआरपुर (पंजाव, भारत) 


सम्पादकीय ७ ७ ७ 


भाज से लगभग तिद्वत्त वर्ष (७३) पहले की बात है। दो महात्मा उत्तर भारत मे 
दघर-डघर पिचाले हुए पुकापुक कही पर एक-दूसरे से आा मिले । और, मिले भी ऐसे 
कि जैसे, मानो, जमुना गगा में श्रीर गंगा जमुना में झा मिली हों और सदा के लिए 
समरस होरुर प्रिरेणी से एफ धारा घन कर बहने लगी हों । भले ही उन महा माशों 
के देह श्रलग अलग बने रहे, परन्तु उनके झात्माओं का अदभुत संमिश्रण स्थावित हो 
शराया। उन दोनों के हृत्तन नितांत अभिन्‍न श्रान्तरिक धारणाओं और प्रेरणाओं द्वारा 
हाद्वित हो उठे | थे घारणाएँ थी, श्राय संस्कृति हे श्ररर्ष की और उस सस्कृति के वैदिक 
मूल श्लीत की प्रतिष्ठा की | ये प्रेरणाएँ थीं, उससे कुछ ही बर्ष पहले झ्रारग्म हो चुके नए 
युग में येदों के पुनरद्वारक और शझाये संल्कृति के प्रमुप संदेशयाहक अ्रपने से एक और 
मदत्तर मद्ास्मा के श्रारम्भ किए कार्य की श्रीर उसे श्रागे ले चलने श्रौर बढ़ाने की। थे 
मद्दात्मा थे स्वामी परिश्वेश्परानन्द जी तथा बअद्याचारी (पीद़े, स्थामी) नित्यानन्द जी, जिनका 
सन्‌ १८६० से लेकर वरायर पच्चीस धरस तझ सभी कार्यक्रम इकठा चलता रहा | 
उनझा जीयन-्त्र रद्मा स्थामी दयानन्‍्द जी के चरण-चिह्ठों पर चलते हुए आये धर्म के 
प्रचार वा भर देद विद्या के पुनः प्रसार का । 


उन्हीं मद्गाव्माओों ने सन्‌ $६०३ में बेदों का कोप बनाने का फार्य अपने हाथ में 
लिया शौर, धत्र वे मुध्यत इसी कार्ये में श्रप्नसर होते गए । वेदों का शब्दार्थ फोप 
थनाने मे पूर्व वेदों में श्राप सत्र पद्दों का श्रकारादि क्रम से संप्रद्द बर लेना श्रत्यग्त 
आयश्यक था। श्रत., ये इसी कार्य में प्रथम छुटे | सन्‌ १8१० तक उन्होंने चारों 
प्रधान वेद-संद्विताओ्ों की पदानुरुमणियाँ श्रकाशित कर दी। अब ये इस शब्दार्थ कोप 
फी रूपरेल्ाशं को बनाने श्रीर श्रायश्यर सामग्री के जुदने में लग गए। परस्तु १६१३ 
के श्रस्स में स्वामी निय्रानन्द जो ध्याधि-प्रस्त होफर श्रपने ५४ वर्ष में ही, ८ जनवरी 
१६१४ को चल वसे | ये ही विशेष रूप से इस भद्दान्‌ कार्यक्रम के बर्णधार थे । उनके 
अधाव में, स्यभायत , यह सारा कार्य भार स्वामी विश्वेश्वरानन्द जी यो सँभालना पढ़ा। 
डस समय उनरी अ्रवस्था ६४ चरस की हो चुकी थी ॥ उन्होंने १३०३ के मध्य तक इस 
गदी को जैपे पैसे फोचा, पर पिशेष प्रगति न द्वो पाई । श्रतः, डस बरस के अन्त में 
उम्होंने थरइ सब्र कार्य इन पक्तिय्रों के लेखक को सोप व्था। उसके फलस्परूप लाहौर 
विशेद्यानरद वेदिक शोध संध्यान की ब्यरत्था ट्वोड़ $ जनवरी १६२४ से यह कार्य 
वियम पूर्वक होने और धारे-धीरे आगे बढ़ने लगा | * हे 


तब से अय तऊ संल्थान को श्रपदी एक अच्छी लम्बी राम-कद्ानी है । परम्तु श्राज 
भी इसके विस्सित हो छुके बई एक गिभागों के रुध्य में चही एक दैदिक कोष विभाग देह 


में हृदय के समान जीउनकेस् चन कर रहा है, मिप्तके लिए स्वामी नित्यानन्द जी 
ने अपने जीवन के श्रन्तिम दस बरसों का एक-एक रण लगाया था। इस कारण, हंद्थान 

! की थोर से उनके प्रति कपनी परम थद्धा प्रसट कामे तथा उनकी मुख्य स्छति को घ्थिर 
बनाए रखने के उद्देश्य से "नित्यानन्द विश्वप्रस्थमाला” नाम से पुक नई सांस्कृतिक 
ग्म्भमाज्ञा सन्‌ १६६० में उनकी जन्म-ताब्दी के अवसर पर शारंस की गईं ! 


संश्यान-विद्वान्‌ श्री महेन्द्र कुलश्रेष्ठ द्वारा सम्पादित “स्वामी नित्यासन्द-- 
जीवन और कार्य” १६६७० में, संस्थान के प्रराशन-सहाध्यत श्री देवदत्त शास्त्री 
ह्वारा सम्पादित संक्षिप्त मनुस्मृति-मूल पाठ, सरल अर्थ सहित! १8६२ में 
तथा स्वामी हरिप्रसाद वैदिक मुनि” कृत “जप संहिता” १६६३ में इस माला के 
क्रमशः ग्रन्थ १,२ व ३ के रूप में प्रकाशित हो चुके हैं। श्रव इसके अंथ ४ के रूप में 
“विश्व के दार्शनिक! नामऊ यह ग्रंथ प्रस्तुत किया जा रहा है। इसके प्राच्य खण्ड में 
याज्षजत्पप से लेकर घरदिंद और सर्ववस्स्की राधाकृष्णन तक दस भारतीय दाश॑निर्को 
और कम्पयूशियस तथा लाभ्रोशियस नाम> दो चीनी दु्शनिरों के तथा पाश्चात््य सणह में 
प्लेगे से जे छा मेः्ष, साते, द्वाइट्रोेड और काम तर चोद दाशे/नकों के संक्षिप्त परिचिय- 
सहित विचार दिए गए हैं। भारतीय दार्शनिरों के लेखऊ हैं दवालसिंद कालेज करनाल, 
के प्राध्यापक, श्री रत्मचन्द्र शास्त्री, एम, ए., जिन्होंने साहित्य तथा दर्शन पर शस्य 
अनेक' उत्तम म्ंथ लिखे हैं। चीनी तथा पाश्चाय्य दार्शनिकों को पर्वोक्त श्वी महेन्द्र 
, कुलश्रेष्ठ ने लिखा है | इस योजना को बनाने और इसे वियान्टित पराने में रर्थान के 
धर्म व दर्शन विभाग के ध्रध्यक्ष और रुह्थान द्वास प्रकाशित बई श्ग्रेजी ;थों के योग्य 
लैयक, श्री बद्ादुसमल जी ने महत्वपूर्ण योग दिया है। 


पाठ की सुविधा के लिए प्रायय तथा पाश्चात्य पण्डों को प्रधकू-एथक भी 
प्रशाशित झिया जा रहा है। आशा है, यद ग्रंथ. जन सामात्य को दर्शन-सम्बन्धी साहित्य 
के अध्ययन में पर्भाप्त बढ़ावा दे सकेगा । इस मय का सम्पादत, सुद्रण व प्रकाशन अपने 
हाँ के सम्बन्धित विभागों के सुन्दर सहयोग से ही सुनिष्पन्न हो पाया है) श्रतः में संतोष- 
पूड़ेक उन सब॒झ्ा आभार स्‍्वीझार करता हूँ, साथ ही आशा काहा हूँ कि यह अंध 
अधिकारी पाठरों की भ्रधिर से श्रधिक संझया के हाथों में शीध दी पहुँच सबेगा और ये 
इससे अपने जीरनोद्धार के निमित्त सेरणा पा सकेंगे । 


पंजाब सरझार (माया विमाग) ने इस अंथ के प्रकाशन व्यय का कुछ झश 
अनुदान के रूप में प्रदान किया है। इसझे लिए हम उनके बहुत भाभारों हैं। 


विद्वेश्व॒रानन्द वैदिक संस्थान, विश्ववन्धु 
. साधुआश्रम, होशिम्रारपुर, 
तल्जयंती, (८ मई, १९६३) 


७ लेखकीय 
विल्ल डयूरेंड की दि स्टोरी थ्रार फ़्लासफी' ने मुझे पहले पहल दाश्शनिक विषयों 


को और थ्राकृष्ट किया | तभी से यद्द इच्छा हुईं कि उसी जैसी रोचऊ पुस्तक हिस्दी में भी 
लिखी जाय | में संस्थान का छृतज्ञ हुँ, जिसके कारण यह इच्छा पूर्ण हो रही है ॥ 


प्लेटो से काम तक इस पुस्तऊ में कुज्न चौदह दाशेनिक लिए गए है। छुछ भौर 
भी क्षिए जा सझ्ते थे, या छुछ को छोड़ा जा समझता था--इस निश्चय में मैरी श्रपनी 
रुचि और श्रध्पयन ही निर्णायक रहा है। पर मेने चे्ट यद्व की है झिनए आधुनिक 
दा्शनिशों को--यथा जेग्स, छ्वाइटहेड तथा थस्विध्यवादी किकेंगाई, सा ओर काम फो--- 
भी पूरा महत्य दिया जाय । अस्तिल्ययाद में मेरी विशेष रुचि है और उसे में मानवता या 
आगामी दर्शन मानता हैँ । पर मेरी अपनी कत्पना का श्रस्तित्ववाद आव्मपरक 
(500]९00ए८) नहीं है, वह वरतुपरक (णंअुं४८४५९) भौर पूर्णतः तर्कसंगत द्दै। 
इस दृष्टि से, मेरे विचार में, काम मे कुछ विशेष कारये क्रिया है और भावी विचार की कुछ 
रेसाएँ सुपष्ट थ्रांस दी है। में फामू पर भी एक स्यतस्त पुस्तक लिखना चाहता हूँ चोर 
सभवतः एसाथ वर्ष में वह भी पाठकों के सामने आए | 


सायसे को भी मेने दार्शनिक मान लिप्रा है. भौर इस घुम्तक में स्थान दिया है । 
इसमें कुछ लोगो को आपत्ति हो सकती है, परन्तु दर्शन भ्रत्र क्रशः जीयन के समीप 
श्राता था रहा है। स्वयें शरस्ति्वयाद इसका प्रमाण है जो जीय्न के विगिध संघ्षो भर 
समस्याप्रों में ही प्रस्फुटेत होता है भौर संभरतः इसीलिए उपन्यासों और नाटकों के 
माध्यम से व्यक्त रिया जाता है। माउस ने भी जीयन की मौलिक समस्याओं के समाधान 
फा मद्दात्‌ प्रयत्न किया और अब सात ने मास्सवादी सिद्धांतों की सहायता से प्रस्तित्व के 
प्रन्‍्नों का हल प्रस्तुत झिया है। इस दृष्टि से वे साउसंबाद का कुछ बेचारिक सुधार भी 
फर रहे हैं। 

इछ़ पुप्तक के कई से संखिस. रूप में पहले यप्रन्तत धुए चक्रे दैं। में उन. 
सम्पाद्ओों का आाभारी हूँ जिसहोने उन्हें इसमें सम्मिलित करने की अ्रजुमति दी--विशेषतः 
“न्यूज़ञफीचर्स आय इशिडिश! के भाई रामझूप्ण को, जिनके पास एक तरह से उन लेखों 
का कापीशाइट दी है । पुस्तक छुपाने तथा भूफ आदि देखने में श्री केशददुल्न मिश्र ने महत्ती 
सहायता दी है--उनरा भी आभार | 

-म. क, 


च्लैदो 
शर्स्तू 
स्पिनोज्ञा 
बकंले 
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दो हजार वर्ष पहले की वात है। एथेन्स के प्रसिद्ध कवि एगेथन के घर पर 
सहभोज का समारोह था। झतिथिगण “प्रेम” के लोकप्रिय विषय पर 
चर्चा कर रहे थे । 
फेडस ने वहा-प्रेम ससार का सबसे प्राचीन देवता है। वह सबसे 
ग्रांधक श्षक्तिमान है। उसके श्रवतरित होने पर सामान्य व्यक्ति भी वीर 
बन जाते हैं। प्रेयसी की उपस्थिति मे प्रेमी कायरता नही दिखा सकता | 
मुझे स्दि प्रेमियों पी एक सेना मिल जाए, तो मै सम्पूर्ण ससार पर विजय 
आप्त कर सकता हूँ। 
फेदेनियस ने कहा--लेकिन तुम्हे लौकिक शभ्रौर पारलौकिक प्रेम 
अथवा दो शरीरी और दो आत्माओ्रो के झ्राकप्रंण मे भेद करना चाहिए। 
दारीर का प्रेम यौवन समाप्त होने पर खत्म हो जाता है, परन्तु आत्मा 
का प्रेम भ्मर होता है | 
इस पर मज़ाकिया भ्रिस्टोफेनिस ने कहा--पुराने जमाने में स्त्री 
'ओऔर पुरुष अलग नही होते थे | वास्तव मे तव दोनो के शरीर सयुक्त थे। 
यह छ्वारीर गेंद की तरह गोल होता था और इसमे चार हाथ, चार पैर 
और दो मुंह होते थे । त्व इनबी शक्ति अपार थी और ये स्वर्ग पे त्ततलका 
मचाये हुए थे। इस पर स्वर्ग के मालिक ने नाराज़ होकर इनको दो भागों 
में बाट दिया, जिससे इनकी शक्ति आधी रह जाए। स्त्री और पुरुष के 
रूप मे बंटि गए ये टुकड़े तभी से एक दूसरे से मिलने को व्याकुल है और 
एक दूसरे के पीछे दौडते फिरते है। उनकी इस व्याकुलता को ही दुनिया- 
दारी की भाषा मे 'प्रेम' कहा जाता है । 


प्रन्य प्नेक कवि दार्शनिकों फे बाद मुख्य प्रतिथि सुकरात से बोलते 
को कहा गया। सुकरात ने कहा--ये परम विद्वतापूर्ण वक्तव्य सुनकर में 
तो गूंगा बहरा हो गया हूँ। श्रव मैं यया कहूँ ? मेरी मुढ़ता इस प्रछर 
ज्ञान का मुकाबला कंसे कर सकती है ! 

फिर सुकरात ने भपने प्रश्नों से भव तक की प्रेम सम्बन्धी समस्त 
स्थापनाप्रों का खण्डन किया। प्रए्मों फे माध्यम से विषय को प्रस्तुत प्रौर 
स्पष्ट करने की पद्धति सुकयात की अपनी भनोखी है। पुनः उसने 
झपनी बात प्रस्तुत की-स्वगिक सौन्दर्य की खोज में संलग्न मानवी झात्मा 
की क्षुघा को प्रेम कहते हैं। प्रेमी सौन्दर्य को दूंढदा ही नहीं, उसे उत्पन्न 
करता श्र स्थायित्व देता है। वह मरणशील छरीर में अमरता का 
वीण बोता है। एक दूसरे को प्रत्युत्पन करने के लिए ही स्त्री पुरुष 
परस्पर प्रेम करते हैं। 

घपटी नाक, मोटे झ्रोंठ, भोंडी शवल परन्तु तेजस्वी विचारों 
वाले इस दार्शनिक की तत्त्व-घिन्ता के बाद सुरापान की प्रतियोगिता 
घली। इसमें भी सुकरात सबसे श्रग्नणी रहा। वह सुबह तक बिना बेहोश 
हुए पीता रहा भौर सुबह होने पर एयेन्स फे निवासियों को भ्रपने दर्शन 
की शिक्षा देने के लिए नंगे पैरों निकल पड़ा। 

इस प्रसिद्ध भोज में प्लेटो नामक एक युवक भी उपस्थित था। 
वह थाद में सुकरात का शिष्य हुआ । उसने सुकरात का नाम संसार में 
झमर कर दिया । सच तो यह है कि यदि वह न होता तो शायद सुकरात 
को शझ्ाज कोई भी न जानता । 

प्लेटो भाग्यवान व्यक्ति था। वह भ्रभिजात कुल में उत्पन्‍्त हुम्न 
था। उसके माता-पिता घनवान भौर प्रभावद्याली थे। वह स्वयं सुन्दर 
भौर स्वस्थ था। इन सबसे ऊपर उसे प्रखर मेघा का वरदान मिला था। 
,बीस वर्ष को प्रवस्था में यह सुकरात फे सम्पर्क में झाया। तब सुकरात 
का झायु बासठ बर्ष की थी । " 

नगर के देवतापों की पूजा न करने तथा युवकों को भ्र॒प्ट करने के 
पझ्रारोप में जय सुकरात को जहर पीने का दण्ड मिला, तब प्लेटो उसके 
पास मौजूद था। प्लेटो ने रिश्वत देकर सुकरात के निकल भागने का 
प्रवन्ध भी किया, परन्तु सुकरात ने इसे स्वीकार नहीं किया । 

ः सुकरात की मृत्यु (३९९ ई. पृ.) के पदचात्‌ प्लेटो ने एयेन्स छोड़ 

दया । उसने बारह बरस तक संसार का भ्रमण किया। कहते हैं, श्रपनी 


रे दि के दाशंनिफक 


इस यात्रा में वह गंगा तट पर भो झाया था। अपने ज्ञान को परिपदव कर 
लेने के वाद वह एथेन्स वापस लौटा श्ौर एक न॒दी के शांत तीर पर उसमे 
झकादेमी' की स्थापना की । प्लेटो अपने विचारों को वार्तालाप के रूप 
में प्रस्तुत करता था भ्ौर उन्हें सुकरात के मुंह से कहलावा था । इस कारण 
झाज हम यह नही जान पाते कि प्लेटो क्या कहता है झौर सुकरात क्‍या 
कहता है ? इससे गुरु के प्रति शिष्य की भ्रपार धद्धा का पता चलता है। 

संसार का कोई विपय ऐसा नहीं है, जिस पर प्लेटो नेन लिखा 
हो। उसके तेईस ग्रन्थों में स्त्री से लेकर लोकतन्त्र और भात्मा तक सभी 
विषयों की चर्चा है। यह चर्चा निश्चित स्थापनाभों तक पहुंची है। 
(रिपब्लिक! में प्लेटो ने आदर्श समाज-जीवन को कल्पना की है। इतिहास 
में यह इस तरह का पहला 'यूटोपिया! है। 
७6 0900 
लेकिन इससे यह घारणा नहों होनी चाहिए कि प्लेटों सन्‍त था। बह 
बहुत श्रच्छा खिलाड़ी, वीर सैनिक, घुड़दौड़का शौकीन तथा कविथा 
झ्ौर कामेडो को बहुत ज्यादा पसन्द करता था। ८५१ साल तक बह 
जीवित रहा झौर उसकी मृत्यु एक वैवाहिक भोज के झवसर पर हुई | 
जीवन के अन्तिम क्षण तक वह श्रामोद-प्रमोद भ्रौर सेल-कूद से 
भरपूर रहा । 

वस्तुतः उसका यह चरित्र उसके समय फे श्रनुकूल था श्रौर वह 
झपने समय की जनता की भावनाओं तथा आन्तरिक इच्छाओं का प्रति- 
निधित्व करता था। चौथी शताब्दी ईसा पूर्व का यह उत्तराध ग्रीस भ्रोगर 
एयेन्स के लिए कई दृध्टियों से भ्रत्यन्त महत्त्व का काल था । वर्तमान युग 
से भी इस युग की बहुत काफी समानता है। इस समय लोग युद्ध कर 
करके थक चुके थे, त्रान्तियों से ऊब चुके थे, पुराने विश्वासो के प्रति 
उनमें श्रद्धा नही रही थी, शौर वे एक नए जीवन की तलाश में थे। वे 
जीवन के वास्तविक तथा अधिक स्थायी मूल्यों को खोज पाने का प्रयत्त 
कर रहे थे। उतके लिए प्लेटो ने यह कार्य किया तथा जो वे चाहते थे, 
वह सब उन्हें दिया । उसने मानव-जीवन से ग्रीक देवी-देवताओं का, जो 
बड़े स्वस्थ भौर सुन्दर परल्तु स्वार्यी हुआ करते ये, बहिष्कार किया और 
तर्मेशुद्ध विचार के भ्राधार पर उन्नत जीवन का प्रचार किया । 

परम्तु सुकरात के कारण ही उसे यह सफलता मिली। सुकरात 
उचित श्र पुष्ठ तकंपद्धति का देवदूत या जनक माना जाता था। उसके 


स्तेदो हि 


- सम्पर्क में थ्राने के समय तक प्लेटो ने कवि के रूप में प्रतिष्ठा प्राप्त कर ली 
धी। परन्तु सही झौर स्पष्ट विचार के आन्दोलनकर्ता सुकरात ने 
सुकोमल कवि के पैर उखाड़ दिये, और सुकरात के साथ भ्च्छी तरह 
विचार-विनिमय कर लेने के बाद प्लेटो ने अपनी कविताओ्ों का पुलिदा 
तहस-नहस कर दिया । परन्तु उसके हृदय की कविता मरी नहीं, वह 
उसकी गद्य-रचनाप्रों में भो प्रकट होतो रही | महंकवि शैली ने उसके 
गद्य को काव्यात्मकता तथा भाव-मधुरता से भरपूर माना है। 

प्लेटो सुकरात का शिष्य और मित्र वन गया। वह और भी अनेक 
युवकों के साथ सुकरात की सेमिनार जैसी मीटियों मे, जो कभी जिमने- 
छियम में होतों थीं, कभो किसी मन्दिर के चबूतरे पर, तो कभी किसी 
दोस्त के घर में, भाग लेने लगा। यहाँ महत्त्वपूर्ण विचारों पर ही बहस 
नहीं होती थी, उनके सोचने तथा निर्णय करने के सही ढंग पर भी चर्चा 
होती थी, और वास्तव में सुकरात का सबसे महत्त्वपूर्ण योगदान यही था 
कि उसने सही ढंग से विचार करने की पद्धति सिखलाई। 

जसे धुण्य” के लोकप्रिय प्रश्न को लें। साधारणत॒या श्रच्छे काम 
करने वाले को पुण्यात्मा कहते है। पर इसे प्रइन के रूप में सुकरात ने यों 
रखा--किसी को श्रच्छा क्यों होना चाहिए ? फिर इसे स्पष्ट. करते हुए 

'उसने यह निष्कर्ष दिया कि किसो विपय की ग्रच्छाई वह है जो बिपय के 
पूर्ण परिचय तथा भलो भाँति दिचार करने के पश्चात्‌ प्राप्त हो। वास्तव 
में यह एक बड़ा अ्रनोखा सा उत्तर है। परन्तु सुकरात का कहना है कि 
जिस विषय पर मनुष्य को निर्णय लेना हो, उसका उसे पूर्ण शान हो, 
तथा स्वतन्त्र निर्णय को सुविधा हो, तो उसका निर्णय भी सही होगा श्ौर 
यही शभ्रच्छा भी होगा । इस तरह उसने नैतिक अदइनां दे! सम्बन्ध मे मानवी 
बुद्धि को ही झन्तिम ग्रधिकारी घोषित किया । निश्चय ही इतिहास का 
यह एक ज्रांतिकारी कृदम था। . 

और ब्लेटो ने इसे श्रागे बढ़ाया । उसने कहा कि तकंपूर्ण कार्य तो 
अच्छा का है हो, अच्छा झआदमो भी वही है जो तर्क से रांचालित होता 
है। उस जमाने में मनोविज्ञान जैसो कोई चोड नही थो, इसलिए प्लेटो 
ने भपना झलग मनोविज्ञान बनाया जो बाद में हजारों साथ तक चलता 
भो रहा । उसने कहा कि मनुष्य के सचेत जीवन के तोन भाग होते है + 
एक भांग इच्द्रियों का जिसमें उसको वासनाएंँ तया क्षुधाएँ संचित होती हैं, 
दूसरा उसका शांत और स्थिर भाग जिस्ते आ्रात्मा या 'स्पिरिट' कह सकते 
है, और तोसरा भाग वह जो सोचता-समभझता भौर तक करता है । 


है 


विश्व के दारशनिझ 


इसके ग्रागें उसने कहा कि चूँकि तक ही मनुष्य को श्रन्य पशु- 
पक्षियों से अलग करता है, इसलिए यही तोनो मे सर्वश्रेष्ठ है और इसका 
कार्ये है शासन तथा सचालन करना । मनुष्य की वासनाझं तथा क्षुघाओं 
को इसकी श्राज्ञाओं का पालन करना चाहिए। जब शरीर का प्रत्येक 
भाग श्रपने स्वाभाविक कार्य को सहज रूप से करता रहता है, तो वही 
“पुष्य” होता है। जब यह स्वाभाविक क्रिया नप्ठ हो जाती है, तो यह 
'पाप' होता है। इस ढग से प्लेटो ने मूल्यो की दृष्टि से टृटते-बिखरते उस 
युग को श्रच्छाई का उपदेश भो दिया, तथा उसको एक नई परिभाषा भीं 
प्रदान की | प्लेटों का यह विचार कि बुद्धि के अधीन समग्र मानवी 
श्राचार का सगठन ही नैतिकता का सार-तत्त्व है, कभी पुराना नही होगा । 
सच तो यह है कि दो हजार साल बीत जाने के बाद भी झाज हम इस 
विचार को जीवन की धुरी नहीं बना सके है, श्राज भी हम किसी घर्म- 
ग्रन्थ मे लिखित रूढ श्रादेशो से बधकर ही भ्रपना आचरण करते हैं मौर 
उसके क्रौचित्य-अनौचित्य का जरा भी विचार नही करते। 


प्लेटो का लेखन इतना सामयिक प्रतीत होता है, मानो वह दो 
हजार साल पहले न हुग्ना हो, श्राज ही जीवित हो, भर दरवाजे पर खड़ा 
हो, जो किवाड़ खुलते हो भीतर चला आएगा और कुर्सी पर बैठकर वातें 
करने लगेगा ! वह गणित ज्योतिष तथा भौतिकी की बाते इस तरह 
करता है, मानो ये जीवित विज्ञान हो--उसके समय मे ये चीजे कहां थी-- 
झ्ौर बिलकुल फ्रायड को भापा मे स्वप्लो को समभझाता है कि नींद में 
जब तक का नियस्तण शिथिल हो जाता है तब “हमारी प्रकृति का जगली 
जानवर उठ बैठता है और नंगा होकर घुमते-फिरने लगता है! श्षम- 
विभाजन की आवश्यकता तथा कारणो पर वह आधुनिक भ्र्थशास्त्री की 
तरह भाषण देता है । उसने ही पहले-पहल सेकेंडरी तथा हायर शिक्षा के 
भेद फा सुझाव दिया, विज्ञान मे विशेष योग्यता अ्रजित करने की 
झावश्यकता बताई तथा सामाजिक समस्याओं को वैज्ञानिक ढंग से हल 
करने के लाभ समझाए | इसी तरह उसने झऔौर भी अ्रनेक नए विषयो पर 
भनोर॑ंजक श्ौर महत्त्वपूर्ण ग्रकाश डाला । किडरगादेन के ढग को झ्ारम्भिक 
शिक्षा का श्राविष्कार उसी ने किया । उसने कहा कि “अनिवार्य रूप से 
को जाने वाली शारीरिक कसरत कोई हानि नही पहुँचाती, परन्तु झनि- 
वायंता के दबाव मे भ्रजित ज्ञान मस्तिष्क मे जम नहीं पाता। इसलिए 
शिक्षा के लिए श्ननिवार्यता का नियम गलत है। भारम्भिक शिक्षा मनो- 
रंजन के माध्यम से दो जानो चाहिए? 


प्केदो रा] 


तर्कासंगतता के विचार को प्लेटो ने व्यक्ति के भ्रच्छे होने तक हो 
सीमित नहीं रखा, उसे राज्य के अच्छे होने तक फैलाया और एक भच्छे 
शण्य की सम्पूर्ण कल्पना प्रस्तुत की। उसने कहा कि जिस तरह एक 
अच्छा व्यक्ति तकंसंगत विचारों से संचालित होता है, उसी तरह किसी भी 
राज्य को प्रच्छा होने के लिए तकंसंग्रत विचारों वाले कुछ चुने हुए 
व्यक्तियों के संचालन में ही चलना चाहिए। 
वास्तव में 'यूटोपिया' को यह सम्पूर्ण कल्पना बड़ी मनोरंजक है। 
इसलिए इसे संक्षेप में यहाँ देखते हैं। 'रिपब्लिक' में प्लेटो कहता है-- 
समाज में स्त्री और पुरुष का सम्बन्ध सामुदायिक रोति पर होना 
चाहिए । श्रेष्ठ सन्‍्तानें उत्पन्त करने के लिए श्रेष्ठ पुरुषों का सम्बन्ध श्रेष्ठ स्त्रियों 
से कराया जाए। व्यक्तिगत विवाह श्र परिवार न हों । बच्चों को श्रारम्म से 
ही राजकीय पालन-गृद्दों में रखा जाए। न माता-पिता अपने बच्चों को जानें 
और न बच्चे ही अपने माता-पिता को जानें। तभी विश्व-आ्ातृत्व का विकास 
सम्मव है। 
इस प्रकार स्त्री पुरुष स्वतन्त्र प्रेम करने के श्रथिकारी हों परन्तु सन्तानो* 
त्पत्ति पर राजकीय नियमन द्वो। नागरिकों का ब्यक्तिगत जीवन राजकोय चिंता 
का विषय नहीं है। उसे सिर्फ यह देखना है कि अपना सुख प्राप्त करमे की होड़ 
में नागरिक एक दूसरे को द्वानि न पहुँचाएँ । 
पहले बीस वपे तक सभी बच्चों को एक समान शिक्षा दी जाए। यह 
शिक्षा व्यायाम और संगीत की हो । व्यायाम शरीर के गठन के लिए तथा संगीत 
मन भर धास्मा के स्वास्थ्य के लिप । जिस व्यक्तित की आत्म में संगीत नहीं, 
यह विश्वासयोग्य नहीं होता | संगीत का अर्थ है समरसता, संवादिता, जो 
जीवन के सुख के लिए बड़ी आवश्यक वस्तु है। यद शिक्षा लड़के और लड़कियों 
फो एक साथ दी जानी चादिएु। 
इसके याद देखा जाए कि कितने व्यक्ति भरौर श्रधिक शित्षा पाने के झयोग्य 
६। ऐसे ध्यक्ति किसान, मजदूर और व्यापारी बना दिए जाएँ । बचे हुए' लोगों 
को अगले दस वर्ष तक विज्ञान श्र्यात्‌ गणित, ज्यामिति थौर खगोल विद्या की 
शिए। दे जाए । यह शिक्षा च्यदद्वार के लिए नहीं, अपितु सौन्दर्य-बोध के लिए 
होगी | श्रेष्ठ नागरिकों के लिए यह उचित नहीं दे कि वे गणित छा उपयोग 
ब्यापार करने या एुंल बनाने में करें । 
इसके बाद जो व्यक्ति घुनः परीक्षा में उत्तीर्ण न हों, उन्हें सैनिक बनाकर 
राष्ट्र के फाये में लगाया जाए, बे राष्ट्र के संरद्रक कहलाएँ। 


दिध के दार्शनिक 


अर जो लोग बचेंगे थे ही दर्शन का अध्ययन करने के योग्य होगे। ये ही 
स्त्री पुरुष राज्य का शासन करने की दृष्टि से शिक्षित किए जाएँ । इनको पाँच 
वर्ष तक दर्शन की तास्विय शिक्षा दी जाए । इस बाद पर्दह वर्ष तक से शासन 
में व्यायहारिक शिक्षा श्राप्त करने के लिए नियुक्त किए जाएँ। तय पचास साल 
की उम्र होने पर ये “दाशेनिक शासक' बनने के योग्य होंगे । शआ्दशे दार्शनिक 
ही आदर्श शासर हो सजा है । जो व्यक्ति जोवन के सभी रहस्यों से भली 
भोति परिचित है, वही समाज की समुचित उन्नति कर सझया है । 
प्लेटो की इस आदर्श कल्पना में स्त्री-पुरुप को पूर्ण समानता प्राप्त 
है। यह इसकी पहलो विशेषता है जिस्ते प्रतिफलित हाने मे शायद प्रभो 
भी कुछ शताब्दियाँ श्लौर लग जाएँ। इसकी दूसरी विशेषता व्यक्ति- 
स्वातन्त्य और उसमे राज्य के हस्तक्षेप का न्यूनतम होना है। आज तो 
राज्य सबंग्रासी होता जा रहा है--वह यह भो निश्चित करता है कि व्यक्ति 
शराब बिलकुल न पिये, जैसा भारत मे हो रहा है। 
तीसरी और प्रमुख विशेषता “दाशंनिक शासक! की कल्पना है 
इंसमे सर्वोत्तम व्यक्तियों के शासन में लिए जाने की बात है। श्राज स्थिहि 
यह है कि लोकतन्न मे ज्यादातर ग्रामीण, कम पढे-लिखे और सस्क्ृति 
तथा कला भ्रादि से नितात हीन व्यक्ति ही चुनकर ऊपर भ्राते हैं। जिन्हे 
राजनीति, समाजशास्‍्त, अर्थशास्त्र, कानून आदि का विलक्ुल ज्ञान नही 
होता, या बहुत थोडा ज्ञान होता है, वे हो विधान सभाप्रो मे बैठकर इन 
विपयो के नियम बनाते है। यह स्थिति प्लेटो की कल्पना से बिलकुल 
उलटी है। कम से कम भारत को दशा तो यहो है। 
इन दाशंनिक महामानवो को प्लेटो ने 'गाजियन! भो कहा और 
उन्हे म्धिकार में बनाए रखने के लिए सेना की व्यवस्था की। साथ हो 
उसने यह भी कहा कि इनकी कोई व्यक्तिगत सम्पत्ति न हो भ्ौर न कोई 
व्यक्तिगत रागद्वेष ही हो । उनकी पत्नियां, बच्चे तथा सब सम्पत्ति साभी 
कर ली जाएं। उनका मैथुन जीवशास्त्र के नियमा के अनुसार नियत 
समय पर हो हांना चाहिए। एक मैथुन काल से उत्पन्त सब बच्चे झ्ञापस 
में भाई-वहिन हो और सब माता पिताझो को अ्रपने माता-पिता माने । 
भौर चूकि उन्हे तभी स्कलो में भेज दिया जाएगा, कोई अपने अझसलो 
भाता-पिताप्रों को नही जान पाएगा । 
प्लेटो ने समाज के तीन विभाग किए हैं भर 'दाशंनिक शासक' को 
सबसे ऊपर रखा है। यह शासक घ॒र्मं की समस्त रूढ़ियो को नष्ट 
भ्रष्ट कर देगा। वह झपराधियों पर दया करेगा और उनके सुधार की 


प्हेदो 


ध्यवस्या करेगा । उसके राज्य में वकील अनावश्यक हो जाएँगे। कानून 
बहुत कम और उनके अर्थ सरल होंगे । लोग स्वतः अपना शासन करना 
सीखेंगे, अ्रतः पुलिस भी न्यूनतम रह जाएगी । उसके राज्य में डाक्टर 
नहीं होंगे, वर्योकि रोग सुशिक्षा का परिणाम नहीं है। व्यापार को 
निन्दवीय समझा जाएगा क्‍योंकि व्यापारो एक साथ सफल और ईमानदार 
नहीं हो सकता । प्लेटो द्वारा कल्पित समाज का जोवन सौन्दय का, स्याय 
का, प्रेम का जीवन है। सौन्दयय, न्याय और प्रेम-ये तीनों शब्द भी 
इसमें एक ही प्र्थ के पर्याय हो जाएँगरे। 
इस कल्पना की कई बातें बड़ो हास्यास्पद श्रौर अ्रसम्भव भी लगे 
सकती हैं। परन्तु इसका कारण भी शायद हम में वैज्ञानिक दृष्ठि का 
श्रभाव ही हो | जैसे श्रेष्ठ पुरुषों तथा श्रेष्ठ स्त्रियों हारा सन्‍्तान उत्पन्न 
करने फी कल्पना और इस विपय की श्रन्य कल्पनाएंँ। परन्तु बिलकुल 
यही, बल्कि इससे भो ज्यादा ग्रागे बढ़ी चढ़ी कल्पना, हमारे ही युग के 
सुप्रस्तिद्ध नोवुल पुरस्कार विजेता जीव-वेज्ञानिक सर जूलिपन हकसले ने 
अभी सन्‌ १९६१ में की है। उन्होंने कहा है कि प्रतिभाशाली पुरुषों का 
वीर्य सुरक्षित रखा जाना चाहिए और प्रत्येक स्त्री को उससे एकाघ सन्तान 
भ्रवश्य देनी चाहिए। आपने यह भी कहा है कि संसार की झसम्य तथा 
घदसूरत जातियों को विकसित भ्रौर सुन्दर जातियों के सम्पर्क से योजना- 
पूर्वक बदलने को चेष्टा की जानी चाहिए। यह सच है कि इन विचारों 
के कारण उनको तीद्र श्ालोचना हुई, परल्तु भ्रालोचना या निन्‍्दा से 
वेशानिक विचार की सत्यता नष्ट नहीं होती, श्रालोचक की भ्रपनी 
भर ज्ञानिकता या भअसत्यात्मकता ही प्रकट होती है। यहाँ हमें यह भी 
देखना चाहिए कि दो हजार साल पहले हुए एक कोरे दाश निक के विचारों 
में भ्ौर झाज के प्रयोगशाला-परीक्षित एक सफल वंज्ञानिक के विचारों में 
कितनी समानता है । भौर इसी में प्लेटो का महत्त्व निहित है । 
७७७ ह 
प्लेटों के नए विचारों का प्रभाव फैला झौर सायराकूज के नये श्रत्याचारी 
' धासक डायनीसियस ने उसे श्रादर्श शासक बनने को शिक्षा देने के लिए 
भ्रपने यहाँ बुलाया | इस समय प्लेटो की झवस्था ६० वर्ष की थी; बहु 
बहुत प्रसन्न हुआ भौर बड़ी झ्ाशा से झपने काम में लगा | इसमें उसने 
धड़ी गम्भीरता दिखाई जो उसके लिए हानिकर सिद्ध हुई। उसने कहा 
कि ज्यामिति से राजा को शिक्षा भ्रारम्भ होनी चाहिए क्‍योंकि इससे उसे 
सके करने की गा समभ में आएगी । उसने कहा कि तर्क करना सीखे 
घिना राजनीतिक सुधारों को गहरी बातें दिमाग में नहों चढ़ सकती | 
हे विश्व के दार्शनिक 


श्रतः राजा ही नही, उसके सभी भधिकारी रात दिन ज्यामिति सीखने 
लगे। जमीन रेखाभ्ो से काली हो उठो। परन्तु राजा को ज्यामिति समझ 
मे नही आई और झपनी असफलता का रोष वह प्लेटों पर उतारने लगा। 

इंघर प्लेटो के विरोधियी ने एक नया दाशनिक ला खडा किया 
जिसने कहा कि भ्रनियत्रित शासन ही सर्वोत्तम होता है और वह गणित 
के बिना ही श्रच्छो तरह चलाया जा सकता है। दशा इतनो ज्यादा खराब 
हो गई कि प्लेटो को एक रात चुपचाप महल से भागकर टेढे-मेढे रास्ते से 
एथेन्स आना पडा। कुछ लोग यह भी कहते है कि राजा ने प्लेटो को 
गुलाम बनाकर बेच दिया और इस प्रकार प्लेटो दार्शनिक शासक तो नहीं 
बन पाया, दाक्षनिक गुलाम जरूर बन गया। 

जो हो, कुछ समय वाद डायनी सियस प्लेटो से प्रसन्न हो उठा और 
एक पत्र लिखकर अ्रपनी भयकर भूल की क्षमा माँगी तथा अ्पते विषय से 
पुनविचार करने की प्रार्थना,की । इस बार प्लेटो ने उसको उपेक्षा की 
झौर कहा--मैं अपने चितन मे व्यस्त हूँ। मेरे पाप्त प्रार्थता पर विचार 
करने का समय नही है। 

एथेन्स में उसकी अकादमी” चल ही रही थी । वही रहकर प्लेटो 
लोगो को श्रपने दशेन की शिक्षा देने लगा । समग्र इतिहास का यह अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण स्कूल है जो एक हजार वर्ष तक चलता रहा। एथेन्स से मील 
भर दूर एक जिमनेजियम मे इसकी कक्षाएँ लगती थी। शहर मे उन 
दिनो तीन जिमनेजियम थे, जिनमे सेल-कूद तथा नहाने-धोने की इमारतों 
के भ्रतिरिक्त ऐसे बगीचे भी होते थे जिनकी फ्राडियो तथा पगडडियो पर 
लोग चलते-फिरते या बैठकर पढ़-लिख श्र बहस-मुबाहसे कर सकते थे। 
ब्लेटो के जिमनेशियम की इस तरह को भ्ाडियो को अकादेमस की 
भाडियाँ कहा जाता था, जिससे उसका नाम “प्रकादेमी? या 'प्रकादेमिया! 
पडा | यहाँ जो चाहता, बिना फीस के भ्रा सकता था, भ्रौर बडे आमोद- 
प्रमोद के साथ शिक्षा पाता रहता था। सभी विपयो पर प्लेटो को बात॑- 
चोत चलती थो और फिर वह लिख ली जाती थी। 

घ१ वर्ष की अवस्था मे प्लेटो अपने एक युवक मित्र के विवाह में 
सम्मिलित होने गया | वहाँ उसने कुछ बेचैनी का अनुभव किया और थोडी 
देर आराम करने के लिए वह भीतर जाकर लेट रहा | यह उसकी अन्तिम 
निद्रा थी। बाहर वाजे वजते रहे और भीतर यह बूढा दार्शनिक चिर 
निद्रा मे सो गया। (3 


प्जैेद रु! 


अरस्तू 
ई, पृ, ३८४-३२२ 
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कुछ दार्शनिकों ने नियति को श्रन्धा कहा है, और कदाचित्‌ यह ठीक भी 
है। उसके राज्य में श्रवसर सब उलठा ही देखने में आता है। प्लेटो 
अपने गुरु सुकरात का इतना ऋृतज्ञ रहा कि खुद अपने नाम से उसने कभी 
कुछ भी नहीं लिखा, भौर संसार को जो भी नये विचार दिए, सब अपने 
गुरु के ही मुख से कहलवाये । उसका बदला यह मिला कि उसके श्रपने 
शिष्य अरस्तू ने उसे सदा श्रपमानित किया और यहाँ तक कह दिया कि 
प्लेटो के मर जाने से दश्शन का जनाजा नहीं उठ जाएगा। श्रौर जब 
प्लेटो सचमुच मर गया, तब भी वह उसके विचारों का खण्डन करता 
रहा, जद कि मौत के बाद लोग बुरे आदमी की भी प्रशंसा करने 
लगते हैं। 

अरब फिर नियति की कारग्रुजारी देखिए कि झपने गुरु को जीवन 
भर भला बुरा कहने वाले अरस्तू को उसके अपने शिष्यों, हेरमियास श्रौर 
सिकन्दर से इतना ज्यादा सम्मान और सहायता मिली जिससे वह “अरस्तू! 
घन सका श्र भ्रगले दो हजार साल तक संसार के सर्वोत्तम दाशनिक- 
वैज्ञानिक के रूप में प्रख्यात रहा। हेरमियास ने, जो ग्रीस के एक नगर 
राज्य का स्वामी था, गुरु के उपकारों के प्रति श्रद्धा व्यक्त करने के लिए 
अपनी बहिन ही उसे ब्याह दी। इस कारण भ्ररस्तू राजकुमारी का पति 
छकहलाया शौर विशेष राजकीय सम्मान का भाजन हुम्ना | 

सिकर्दर ने, जो यद्यपि अपने गुरु के उपदेशों को ठीक से समझ भी 
नहों सका, उसकी संस्था 'लाइसियम! को करोड़ीं रुपये की सहायता दी 
तथा संसार फे प्रत्येक देश में से भ्रस्तू के लिए सभी प्रकार के पश्चु-पक्षो 


भर विध के दाशनिक 


धथा विविध नूतन सामग्री ढूंढ-दूंढकर लाने के काम पर हजारो कर्मचारी 
म्ियुक्त किये। उसने लाइसियम मे अरस्तू की सहायता करने के लिए भी 
कर्मचारियों की एक सेना जुटा दी तथा एथेन्स मे उसकी एक विशाल मूर्ति 
बनवाकर स्थापित कराई | 


शिष्यो की इसी उदार सहायता का परिणाम यह हुआ्ला कि परस्त्‌ 
लगभग चार सौ--एकदम मह॒धि व्यास वी ही तरह-्रन्थो का रचयिता 
कहा जाता है श्ौर यद्यपि श्राज उनमे से श्रधिकाश नप्ट हो चुके है, फिर 
भी जितने शेप हैं, वे एक विशाल पुस्तकालय के वराबर तो है ही श्लौर 
बचिरिकाल तक अ्रश्स्तू वी कीति को अमर बनाये रसने मे सक्षम है। निएचय 
ही ग्रत्यो की इतनी बडी सस्या अभ्रस्तू की अपनी लेखनी से निर्मित नहीं 
हुई होगी--जैसी व्यास की रचनाओ्रो की स्थिति है-भौर प्रत्यक्ष रूप से 
उनका लेसक अ्ररस्तू का शिष्य समुदाय ही रहा होगा, परतु फिर भी 
उनका मस्तिष्क भर आ्राप्मा अरस्तू ही है, इसमे कोई सन्देह नही। श्ररस्तू 
के इस विपुल लेखन मे आसमान के नीचे और घरती के ऊपर पनपने 
झौर पेदा होने वाले ससार के सभी विषय श्रा जाते है। 


उसने तरकंशास्त्र पर लिखा है, आत्मा और ईश्वर पर लिखा है, 
भौतिकी तथा खगील विद्या पर लिखा है, प्राणिशास्तर पर लिखा है, 
मनोविज्ञान श्रौर कला पर लिखा है, नीति श्रौर जीवनशास्त्र पर लिखा 
है, राजनीति शिक्षा और विवाह पर लिखा है--यही नहीं, पुस्तकालय 
विज्ञान पर भी उमक्षा योगदान है। इनमे से श्रवेक विपयो का तो वह 
जन्मदाता ही है। प्राणिशास्त्र श्रादि वैज्ञानिक विषय तो उसके पहले नही 
के बराबर थे। अपने विशाल सग्रहालय की सहायता से उसने इन विपयो 
पर महत्वपूर्ण योगदान क्या । उसका सग्रहालय इतना बडा था कि भ्राज 
लोग आश्चर्य करते हैं कि उसे जैवी विकास का सिद्धान्त क्या नहीं सूक 
गया, जो अ्रभी गत झाताब्दी म ही डाविन और स्पेंसर को सूफा । 

जो हो, प्ररस्तू ते ज्ञान के विविध भ्रगयोपागो को वैज्ञानिक ढंग से 
देखा परखा, नये भ्रगो की झ्ोघ की तथा उन सब मे एकता की प्रतिष्ठा 
की। प्रर्स्तु के दो हजार साल बाद स्पेंसर ही ऐसा व्यक्ति हुआ जिसने 
कुछ अंशो म॑ ज्ञान के अनेक अज्भो को देख समककर उन्हें एक्सूत्र में 
पिरोने की चेप्टा बी | यदि हम इस वात का भी ध्यान रखें कि अरस्तू 
के समय में आविष्कार एकदम नही के बरावर थे, प्रयोग करन तक की 
पद्धति वा जन्म नही हुआ्ला था झर वेवल देखते रहकर ही किसी वस्तु तथा 


झरस्पू ग्रे 


प्रसारित करे। सिकन्दर अपने बाप का योग्य वेटा था। उसका चरित्र 
बचपन से ही इम कार्य के बिलकुल उपयुक्त था क्योकि उसमे वीरता के 
सभो गुण तथा दुर्गंण बखूबी विद्यमान थे | प्रत्येक नई वस्तु को जान लेने 
की इच्छा तथा कुछ कर गुजरने को श्रदम्प भ्राकाक्षा उसकी रग-रग मे भरी 
हुई थी। वह किसी के भी काबू मे नही आता था। जगली और खूख्वार 
घोडो को वक्ष मे करता उसके लिए एक मनोरजन था। फिर वह एक 
भले विचारक तथा सज्जन दाशंनिक के काबू मैं कैसे श्रा सकता था। 
अरस्तू इस उबत्तत्ते हुए ज्वालामुखी पर कभो नियत्रण नहीं रख 
सका। परन्तु उसने उप्तके सब कार्यो का हादिक समर्थन किया | उसने 
सिकन्दर के भीतर सम्पूर्ण विदव मे राजवीतिक एकता स्थापित करने 
वाले व्यक्ति की प्रतिभा देखी । कालान्तर मे यह सही साबित हुई। 
फिलिप ने ग्रीस के लोकतन्त्र का नाश किया था, इसलिए सभी 
स्वृतत्रता-प्रेमी प्रीकजन, विशेष रूप से एथेन्सवासी, उसके विरुद्ध हो गये 
थे। भ्ररस्तू को भी उनका समर्थक पाकर वे प्ररस्तू के भी शत्रु हो गये । 
सिकन्दर ने भो दो-तोत साल से अधिक अरस्तु की शिष्यता स्वीकार नही 
की। इसलिए भरस्तू एथेन्स लौट आया और अपने लाइसियम के काम 
में सन लगाने लगा। यहाँ उसे जोवन भर झशत्रुप्रो के मध्य संधप करते 
हुए रहना पडा। फिर भी वह स़िकन्दर का ही समर्थन करता रहा । 
प्रसिद्ध नेता और वक्ता, डेमास्थिनीज्ञ के नेतृत्व मे एयेन्सवासी 
विरोधी श्रान्दोलनो का सगठन करते थे। तभो झ्चानक भारत प्ात्रमण 
से लौटते हुए सिकन्दर मर गया, जिसके फलस्वरूप एयेन्स स्वतन्ध हो 
गया। एथेन्स की स्वतन्त्रता का परिणाम अरस्तू के नगर-त्याग मे हुप्ना 
क्योकि उसका सहारा ही टूट गया था । उसके सब साथी भौर सहयोगी 
भी उससे विछुड गये थे श्रौर वह नितांत भ्रकेला रह गया । इसलिए 
वह भी एथेन्स छोड कर कैल्सिस चला गया। इस समय उसे भ्रपार 
दुख़ सहन करने पडे | 
0 6७ 
भ्रस्तू का लाइसियम प्लेटो की अकादेमो से भनेक प्र्थों में भिन्नेथां। 
श्रकादेमी मे जहा गणित, राजनीति झौर दर्शन पर जोर दिया जाता था, 
वहा लाइसियम मे जोव विज्ञान तथा अन्य प्राकृतिक विज्ञानों को महत्व 
प्राप्त था। यहाँ विद्यार्थी भी बहुत ये भर उनके समुचित सचालन के 
लिए कुछ नियम झादि भी बढ़ाये गये थे । हर हफ्ते या दस दिन बाद 


अरस्तू 38] 


'एक विद्यार्थी संस्था का नियंत्रक चुना जाता था | फिर भी अनुशासन कड़ी 
नहीं था और छात्र घुमते-फिरते गुरु से विचार-विनिमय करते रहते थे |! 
अरस्तू की रचनाएं मुख्यतः तीन चार भागों में विभाजित की था 

सकती हैं। पहले भाग में तकंशास्त्र की पुस्तकें आतो है, जैसे 'कंटेगरीज, 
'पोस्टोरियर एनेलिटिक्स', 'सोफिस्टिकल रिफ्यूटेशन! आ्रादि; दूसरे में 
वैज्ञानिक इृतियाँ, बया 'फिजितस', 'मेटीरियोलॉजी', नेचुरल हिस्ट्रो”, 
दि पार्टेस आँव एनिमल्स', दि मूवमेन्ट्स आँव एनिमल्स', 'दि जेनेरेशन 
आरँव एनिमल्स', आन दि हेवेत्स', 'झॉन दि सोल', 'प्रोथ एण्ड डिक्रे! आदि; 
तीसरे में 'पोइटिक्स', 'रिटोरिक्स! आदि सोन्दर्यशास्त्र विषयक रचनाएं 
भ्ाती हैं; भोर चौथे में 'एथिक्स', 'पोलिटिक्स', 'मेटाफिजिक्स! श्रादि 

- दार्शनिक विषयों के ग्रन्थ | इनकी सुची से ही आश्चर्य होता है । किसतो भो 
एक व्यक्ति ने इतने विविध विपयो पर कैमे लिखा होगा। भ्ररस्तू ने 
साहित्यिक वार्ताएं भी लिखो थी परन्तु वे इतनो श्रच्छो नहीं थीं प्रौर 
भ्रव प्राप्त भी नहीं हैं। 


प्लेटो से प्रस्तू की रचनाओं में एक स्पष्ट श्रन्तर देखने में गाता 
है। प्लेटो की रचनाएं जहाँ सुललित भाषा में है श्र सौन्दर्य शास्त्र से 
प्रभावित हैं, वहां भ्ररस्तु को रचनाप्रों में मनोरजव प्रौर मिठास का नितांत 
अभाव है शोर उसके स्थान पर एक खास किस्म को ठोस वेज्ञानिकता 
है। पहले वह चुने हुए शब्दों में समस्या को प्रस्तुत करता है, फिर उस 
विपय पर अब तक उपलब्ध सब मतवादों की प्रालोचना करना है, अपनी 
झालोचनाम्रों को श्रधिक से अधिक तथ्यों से पुष्ट करता है, |भऔर तब भ्रन्त 
में भ्रपदे मत की वड़े स्पष्ट शब्दों में स्थापना करता है। उप्तको सब 
महत्त्वपूर्ण पुस्तकों का ढंग प्रायः इसो प्रकार का है | फिर भी उसके कई 
ग्रन्थ बहुत श्रपूर्ण से भी हैँ ग्रौर कई में जल्दबाजों भी को गई प्रतीत होती 
है। उसको कई किताबें पादूथ-पुस्तकों जै धो भो हैं जो शायद लाइसियम 
* मैं इसो उपयोग में झ्रातों हो। इन प्रुस्तकां में उसके शिड्य-प्रशिष्य 
संशोधन प्रिवर्तंव करते रहे कौर पहलो शतउदे ई.पू. में उनका पहला 
संस्करण एड्रोनिकस ने प्रकाशित किया। इसरो के श्राघार पर बाद में 
और संस्करण तथा अनुवाद प्रकाशित होते रहे। इस कारण -उसकी मुल 
रचनाप्रों में फेर-फार हो जाना स्वाभाविक लगता है। 


अरस्तू को पाश्चात्त्य तकंशास्त्र का जनक कहा जाता है। सुकरात 
' भौर प्लेटो ने भी यद्यपि इस विषय में क्ाफ़ो लिखा, परन्तु अरस्तू ने ही 
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पहले पहल उसका झास्त् और नियमादि बनाए। यद्यपि यह विषय बडा 
जटिल श्र शुष्क है, परन्तु अत्यन्त ग्रावशयक भी है। किसी वात वो 
ढंग से वहने पर उस विपय को बहुत सी बहस और अनावश्यक चर्चा 
अपने आप खत्म हो जाती है । अत. इसमे परिभापाञ्रों का बडा महत्त्व 
होता है। भ्ररस्तू ने सहो परिभाषा के दो भाग बतलाये: उम्र वर्ग का 
विवरण जिससे वस्तु सम्बद्ध है, जैसे मनुष्य एक पशु श्रेणो का प्राणी है, 
फिर वर्ग की अन्य वस्तुओं की तुलना से अस्तुत वस्तु की विशेषता और 
अन्तर, जैसे मनुष्य बुद्धिसम्पन्न पशु है। तर्कशास्त्र के ही कई पक्षो पर 
अरस्तू ने प्लेटो का जोरदार खण्डव किया । 


विज्ञान भ्ररस्तू का सबसे महत्त्वपूर्ण योगदान है। उसमे भी जीव 
विज्ञान पर उसका कार्य वडा क्रातिकारी है। अपने विशाल चिडियाघर 
में घृमते-फिरते वह सोचा करता था कि जीवन के ये विविध रूप एक 
दूसरे से परस्पर सम्बद्ध है और शायद एक दूसरे से क्रमश कुछ भागे भी 
हैं। उसमे देखा कि जिन प्राणियों मे जीवन की मात्रा सबसे कम है, ये 
प्रायः श्रवेतन ही है। फिर उनमे घोरे-घोरे जीवन या चेतना का परिमाण 
बढता जाता है। (ससे कुछ बाते और भी स्पष्ट होती हैः कि जीवन की 
बृद्धि जटिलता को श्रोर है, कि इस जटिलता के साथ-साथ बुद्धि का 
परिमाण भी बढ़ता जाता है, कि बुद्धि क्रमशः ध्राणी के सभी क्रिया-कलापो 
पर नियन्त्रण स्थापित करती जाती है। 


वह जैबवी विकास के सिद्धान्त को नही पकड सका श्र 'सर्वाइवल 
आ्रॉव दि फिटेस्ट” के विचार का भी, जो उससे पहले एम्पीडोक्लिज्ञ प्रकट 
कर चका था, खण्डन किया । उसने मस्तिष्क को रक्त ठण्डा करने का 
यन्त्र घोषित किया । उसमे यह भी कहा कि स्त्रियो के दात पुरुषों से कम 
होते हैं। इस तरह की उसने वहुत सी गलतियाँ की, परन्तु इनसे कही 
ज्यादा सही बातें भी कही । जैसे उसने बताया कि प्राणो का जीवन-प्रवार 
उत्तके भोजन पर निर्मर करता है और अपना झपना विशेष भोजन प्राप्त 
करने के लिए ही वे विश्येप ढगो की जीवन झोली अपनाने को वाध्य होते 
हैं। उसने बताया कि पक्षियों तथा सप श्रेणी के प्राणियों में झ्रान्तरिक 
आकृति की समानता होतो है। उसने बताया कि बन्दर चौपायों तथा 
मनुष्यों के बीच की स्थिति का प्राणी है। उसने यह भी बताया कि कोई 
प्रजाति या व्यक्ति जितना ज्यादा विकस्तित भौर विशेषतायुक्त होगा, उतनी 
ही कम उसकी सन्तति होगी । दो हजार साल बाद स्पेंसर ने भी यह 
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बात बताई । उसने और भी बहुत सी बातें बताई जिनका कुछ समये वाद 
खण्डन किया गया, परन्तु और भी कुछ समय बाद जिन्हें वैज्ञानिक 
झाविष्कारों के श्राधार पर स्वीकार कर लिया गया | 

अ्रूण विज्ञान पर भी अरस्तू का योगदान बहुत महत्त्वपूर्ण है। उसने 
मुर्गी के भ्रण्डे को विभिन्न अ्रवस्थाश्रों में तोड़ कर भ्रूण के विकास का 
बहुत सूक्ष्म भ्रष्ययन भ्रस्तुत किया । प्रजनन शास्त्र के सम्बन्ध में भी श्ररस्तू 
ने कुछ महत्त्वपूर्ण प्रदव रखे । एक गोरी स्त्रो ने किसी नोगरो से विवाह 
किया श्रौर उनकी सन्तानें सब गोरी हो हुईं, परन्तु दूसरो पीढ़ी में वे सब 
काली हो गईं--इस पर अरस्तू ने- प्रशव रखा कि पहली पीढ़ो में यह 
कालापन कहां छिपा रहा ? उन्नीसवी झताब्दी में किए गए मेंडल के 
प्रयोग इससे एक ही कदम झागे थे । किसी ने सच कहा है--सही सवाल 
रखना ही समस्या का झ्ाधा हल पा लेना है । 


भौतिकी के सम्बन्ध में अ्रस्तू की रचना उत्तनी सब॒ल नहीं है, उसमें 
विपयों का विवेचन जरा ज्यादा दाशतिक ढय से किया गया है। पदार्थ, 
गति, श्राकांश, काल, श्रनन्त श्रादि से भ्ररस्तू इसमें झागे नहीं बढ़ सके 
हैं। लेकिन अरस्तू ने यह स्वीकार किया है कि प्रकृति में अवकाश या 
शून्य नहीं होता | खगोल विद्या के विषय में भी भ्ररस्तू मे कोई विशेष 
बात नहीं कही । वल्कि उसने कई सही बातों का खण्डन किया। जैसे 
पैथेगोरस के इस कथन का उसने तीव़ विरोध किया कि सूर्य सब ग्रहों का 
केन्द्र है। यह सम्मान उसने अपनी पृथ्वी को ही प्रदान किया | 


प्रह नक्षत्रों पद अपनी पुस्तक में उसने अनेक भनोरंजक बातें कही 
हैं। उसमें इस संसार तथा उसके जीवन को चक्रानुसारी बताया है। सूर्य 
सदा ही समुद्र को सोखता रहता है, नदियों और भरनों को सुल्ाता है 
झौर फिर यही जल बादल वनकर वरसता है और वदियों तथा समुद्रों को 
फिर भर देता है! परिवतंन सर्वत्र हो रहा है, भले ही वह दिखाई न 
देता हो । सम्यताएँ बनती है, विगड़ती हैं शोर पुरानी की राख पर फिर 
नई सम्यताएं खड़ी हो जाती हैं। इस्तोलिए पुराने आविष्कार फिर-फिए 
दुहराये जाते हैं, पुराने धर्म श्रोर मान्यताएँ फिर चल पड़ती हैं। इस 
तरह मनुष्य की कहानी एक घेरे में घुमती रहती है। * 

अरस्तू के सृष्टि भौर ईश्वर सम्बन्धी तत्त्वज्ञान का जन्म भी उनके 
जीव विज्ञान से ही हुआ। सृष्टि की प्रत्येक वस्तु में ग्रपनी वर्तमान स्थिति 
से झागे बढ़ने की कामना मौलिक रूप में निहित होती है। प्रत्येक वस्तु 
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का वर्तमान रूप किसी पदार्थ से विवसित होता है श्रोग फिर वह रूप खुद 
उच्चतर विकास के लिए पदार्थ बन जाता हैं। इस तरह रूप पदार्थ पर 
विजय पाता चलता है ओर सृष्टि बढती चली जाती है। परन्तु यह वृद्धि 
झनियमित ढग से नही होती, भीतर से यह एक निश्चित दिद्वा की ही 
शोर सचालित होती है। मुर्गी के भ्रण्डे मे मुर्गी ही बनने को हो शक्ति 
होती है, कबूत्तर बनने की मही । 


प्ररस्तू ईब्वर को मानता है, परन्तु उसका ईइवर धर्मों भ्रौर 
सम्प्रदायो वाला ईश्वर नही है। वह ईइवर को पदार्थ का निर्माता नही 
मानता, उसे गति प्रदान करने वाला मानता है। पदार्थ को वह अभ्रनादि 
मानता है, परन्तु गति को नही। गति के बिना पदार्थ की कोई उपयोगिता 
नही है, इसलिए वह अनादि भी हो सकता है, परन्तु गति आते हो 
पदार्थ बदलने श्र सर्जन करने लगता है, इसलिए गति श्रनादि नही हो 
सकती भ्रौर उसका एक स्रोत भी होना आवश्यक है। ग्ररस्तू के अनुसार 
यह स्रोत ही ईश्वर है जो बनाता नही, चलाता द्वे। वह व्यक्ति नही, 
शक्ति है, क्रिया है। हे 

इसी तरह किसी भी प्राणी या व्यक्ति की चेतन शक्ति ही उसकी 
श्रात्मा है। यह उसकी सब क्रिया शक्तियों का योग है। पेड पौदो में 
उनकी पाचन तथा उत्पादन शक्ति उनकी श्रात्मा है, पशुशो में उनकी 
अनुभूति तथा उन्हे चलाने-फिराने वाली शक्ति उनकी श्रात्मा है, मनुष्यों 
में विचार झौर तके की शक्ति उनकी आत्मा हे । शरीर के बिना आत्मा 
ठहर नही सकती और शरीर नष्ट होने पर वह पूरी तरह नष्ट नही होती | 
उसका जो भाग स्मृति से सम्बन्धित होता है, वही नष्ठ होता है। 
शेष जीवित रहता है भ्ौर वही शुद्ध विचार का अश्न होता है | 

अरस्तू नैतिकता तथा आ्राचारण वी समस्याप्रो पर भी विचार 
करता है। परम्तु/चैज्ञानिक होने के कारण उसके विचार हवाई नही 
हैं। वे सीधे सादे तथा प्राकृतिक झ्ावश्यकताग्रों से सम्बद्ध हैं। बह 
प्रच्छाई को जीवन वा उद्देश्य नहीं मानता, सुख को मानता है। वह 
सुस्त की व्यारया करता है तथा उसे प्राप्त करने के उपाय बतावा है। 
वह कहता है कि मनुष्य जिस अर्थ में अन्य सासारिक प्राणियों से भिन्न है, 
उस अर्थ को अधिकाधिक उपलब्ध करना श्लौर वढाना ही उसे सुख दे 
सकता है। चुद्धि ही मनुध्य का यह विशिष्ट अर्थ है, ग्रत सफल बौद्धिकता 
हो उसबा सर्वोत्तम सुख हो सकती है। अ्च्छाई भी सही निर्णय पर 
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“निर्भर करेगी, जिसमें श्रात्म-नियन्त्रण तथा सुरुचि का भी योग होना 
चाहिए। वैसे तो यह काफी अनुभव से ही श्रा सकता है, परन्तु साधारण- 
तया यह कहा जा सकता है कि मध्यम मार्ग सुख का मार्ग हैं, दोनों शोर 
की भ्रसि सदा दुःख ही देतो है | जैसे कायरता झौर उद्धतता के बीच 
साहस, कंजूसी और अपव्यय के बीच उदा रता, भगड़ालूपन श्रौर कातरता 
के घीच भिन्नता, श्रादि। 


अरस्तु के कथनानुसार दरिद्रता तथा ऐदवर्य के मध्य सामास्य साधन 
सम्पत्ति प्राप्त करना मनुष्य के सुख के लिए पर्याप्त है। दरिद्रता उसे 
दयनोय बना देती है, ऐड्वर्य उसे घमण्डी बना देता है, परन्तु सामान्य 
साधन उसे चिन्ताहीन करके उसके सर्वागीण विकास का मार्ग खोल देते 
हैं। जिन बाहरो वस्तुओं की सहायता से मनुष्य भ्रपने सुख को बढ़ा 
सकता है, उनमें सर्वोच्च स्थान मित्रों का है। मित्र सुख को बढ़ाते तथा 
दुःख को घटाते हैं। प्रत्येक व्यक्ति को कुछ अच्छे मित्र अवश्य बनाने 
चाहिए। परन्तु उसे बहुत ज्यादा मित्र इकट्ठे करने के फेर में भी नहीं 
पड़ना चाहिए क्‍योंकि बहुत मित्रों का होना एक भी मित्र न होने के 
बराबर ही है। 


अरस्तू कहता है कि पुरुष को ग्रपने से सन्नह साल कम अवस्था 
वाली स्त्री से विवाह करना चाहिए। तभी उन दोनों की प्रजनन शक्ति 
का एक साथ क्षय सम्भव है, नहीं तो स्त्री जल्द वेकार हो जाएगी भ्रौर 
इस अ्रवस्था में पुरुष पथश्रप्ट हो सकता है। स्त्री को श्ररस्तू पुरुष की 
दासी मानता है। बह कहता है कि श्रपूर्ण पुरुष ही स्त्री है, जो विकास के 
धरातल पर एक कदम पीछे रह गई है। भ्ररस्तू स्त्री को मिट्टी मानता है, * 
जिसे रूप देने का कार पुरुप को करना होता है। पुरुष सृष्टि का क्रिया 
शील तत्त्व है, स्त्री निष्क्रिय | पुरुष को वीरता स्त्री पर शासन करने में 
तथा स्त्री को वीरता पुरुष का झ्नुगमन तथा उसका श्राज्षा-पालन करने 
में है। 

इसी तरह अ्ररस्तू लोकतन्त्री भी नहीं है। वह कुछ चुने हुए 
व्यक्तियों को, जिनके पास फालतू समय हो, शासन का अधिकारी मामता 
है। वह कहता है कि सत्ता पर राजा का ही नियन्त्रण होना चाहिए, 
जिससे राज्य और जनता में भेद को नौवत न आए | राजकुमारी के पत्ति 
झौर सिकन्दर के गुर से इसके अतिरिक्त और आशा भो क्‍या की जा 
सकती थी ? लेकिन इसका एक कारण यह भी था कि एथेन्स के लोकतन्च 


सा विश्व के दार्शनिक 


में विनाश भर संहार ही दिया था, जवकि प्ररस्तु शांति श्र सुरक्षा की 
कामना करता था। 

उसने प्लेटो के श्रादर्श राज्य की कल्पना का विरोध किया। वह 
वर्याक्त को नितान्त सामाजिक बना देने के पक्ष में नहीं था, कि सभी 
बरावर वाले व्यक्ति उसके भाई-वहिन भौर बुजुर्ग माता-पिता हो । इसे वह 
कोई भी भाई-बहिल या माता-पिता मे होने के बराबर मानता था। वहु 
पारिवारिकता भ्ौर सम्बन्धो की महत्ता पर वल देता था । 

सुकरात, प्लेटो और श्ररस्तू ग्रीक मेघा की महात्रयी हे। सुकरात 
के समय ग्रीक सम्यता का जो सूर्य उदय हुआ, वह अरस्तू के साथ गत्त 
हो गया | श्राश्चयंजनक समानता की वात यह है कि सुफकरात की तरह 
झरस्तू को भी एथेन्सवासियों ने प्राणदण्ड देने का निश्चय किया, परन्तु 
प्ररस्तू उतना सज्जन मही था और उसने यह कहकर कि मैं एथेन्स को 
चिन्तन तथा दर्शन के प्रति दुसरी बार पाप करने का अ्रवस्तर नही दूंगा, 
नगर छोड दिया। देसे यह कायरता भी नही थी क्योक्ति एथेन्स के कानून 
के भनुसार प्राणदण्ड-प्राप्त कोई भी व्यक्ति मगर का त्याग करके अपनी 
प्राण-रक्षा कर सकता था। 

लेकिन उसे तो सुकरात का ही भाग्य बदा था झौर, कहते हैं, कि 
कुछ हो मास वाद खुद श्रपने हाथों जहर पीकर उसने श्रात्मह॒त्या कर 
ली। इस समय उसकी श्रायु ६२ वर्ष की थो। तभी उसके शत्रु परन्तु 
महान्‌ प्रोक वक्ता डेमास्थिनीज ने भी जहर पी लिया। साल भर पहले 
ही सिकनन्‍्दर भी मर चुका था। इन तीनो की मृत्यु के साथ ग्रीक 
सम्यता का दीपक सदा के लिए बुक गया। & 


अरस्तू ३१ 


स्पिनोजा 
(१६३२-१७०४) 
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झनातोले फ्रांस ने कहा है ; नेपोलियन में यदि थोड़ी समझ और होती, 
तो बह लड़ाइयाँ छेड़ने के वजाय स्पिनोज्ा की त्तरह एकांत में चला जाता 
झौर दो-चार किताबें लिख डालता । 

इसी स्पिनोज़ा के बारे में बिल ड्यूरेंट का कथन है: स्पियोजा 
विश्व का दूसरा ईसामसीह था | 


जेकीवी ते जर्मन महाकवि गेटे को जब स्पिनोज्ञा की महन्‌ पुस्तक 
एथिक्स! पढ़कर सुनाई, तो गेटे उछल पड़ा और बोला: झाज मुझे 
अपने जीवन का दशन मिल गया है। और गेटे को पश्चवर्ती कविताएँ 
साक्षो हैं कि उत्तकी कलम से स्पिनोजा हो बोलता था | 
थे 89०७० 
इन तीन उद्धरणों में पाश्चात्त्य जगत्‌ के महानतम्‌ दाशनिक स्पिनोजा की 
तस्वीर को सभी मुख्य रेखाएँ उभरती देखी जा सकती हैं। चश्मों के शीशे 
घिसकर अपना पेट पालने वाला यह गरीब यहुदी विश्व के एक अतिदशय 
महत्वाकांक्षी सम्राद्‌ के सामने विनम्रता से सिर उठाये खड़ा है। मानवता 
के लिए क्रास पर चढ़ जाने वाले ईसामसीह के एकदम बगल में उस्तकी 
शूक्ति स्थापित है, जिसके दारोर की रग-रग से ईसा की हो तख्ह खुल 
ठपक रहा है। उसको सन्तुलित और गम्भीर चिन्ता का प्रभाव पश्चाद्‌- 
वर्ती युग के गेटे ही नहीं ले रहे हैं, भ्रपितु फिक्टे, शापेनह्वर, नीत्डो, 
बर्गंसां तथा हीगेल जेंग्े प्रथम श्रेणी के दाशनिक भी उसके ऋणोी हैं, तथा 
बदूसवर्थ, झेली, वायरन श्रौर कॉलरिज जेसे कवि उसके प्रवाह में बहे 


ज॒रहे हैं। 
ब्दे विध के दारौनिस 


यह उदास और विनम्र दाशेनिक, जो अ्रपने जीवन काल में भ्रपनी 
किताबे प्रकाशित भी नही करवा सका, और जिसे बहुत दिन तक किसी ने 
महत्त्व नही दिया, भ्रपनी मृत्यु के सौ वर्ष बाद एबएक चमक उठा। 
शैली ने स्वयं उसकी एक क्तिाव बा श्रनुवाद अग्रेजी मे किया तथा 
बायरन ने उसकी भूमिका लिखी। उसकी दूसरी किताव का अनुवाद 
जाज इलियट ने किया, जो प्रकाशन से पूर्व हो स्पेंसर जैसे दार्शनिक पर 
अपना अमिट प्रभाव छोडकर भ्रपना काम पूरा कर गई क्योकि, कहते हैं, 
स्पेंतर उसकी हस्तलिखित प्रति को पढ गया था। 

प्रथम श्रेणी के अनेकानेक कवियों, लेखको तथा विचारको फो 
प्रभावित करने वाला यह स्पिनोज़ा बहुत कुछ एक भारतोय सन्त झौद 
दार्शनिक की तरह लगता है । उसका जीवन एकदम सादा श्रौर सरल हैं 
तथा उसकी चिन्ता में समस्त सृष्टि के भ्राघार रूप ईइवर की भूलभूत सत्ता 
की कल्पना है। श्रपने जीवन के विपय में वह स्वयं कहता है : मेने देख 
लिया है कि ससार में आप्त होने वाले सभी भोग-पदार्थ अनित्य तथा 
सारहीन है श्रौर इसलिए श्रव मैं उस वस्तु की खोज कर रहा हूँ जिससे 
चिरतन सुख प्राप्त हो सकता है। जो अनन्त झौर भ्रमर है, वहो मनुष्य 
को स्थायी सुख दे सकता है। समस्त प्रकृति के साथ एकरूप होने के शान 
से जो झानन्द प्राप्त होता है, वही सर्वोत्तम आनन्द है। 

स्पिनोजा उस श्रभागी यहूदी जाति में उत्पन्न हुआ था जो आज से 
लगभग दो हजार वर्ष पहले रोमनो द्वारा जेरूसलम पर भ्रधिकार किए 
जाने फे कारण अपनी मातृभूमि से निर्वासित होकर देश-देश में भटकती 
फिरो श्नौर जिसकी न कोई भाषा शेप रही थी, न कोई धर्म शेष रहा था, 
झौर न कोई राजनीतिक संगठन या झनुशासत ही शेप रहा था। परन्तु 
फिर भी यह अतिशय घैयेंपूर्वक सुदीर्घकाल तक सभी श्रकार के कष्ट सहन 
करते हुए, अपनी संख्या निरन्तर बढाते हुए तथा उद्योग और ज्ञान-विज्ञान 
के सभी क्षैत्रो मे श्रपता योगदान करते हुए उस दिन को प्रतीक्षा करती 
रही, जब वह श्रपन्ती मातृभूमि मे जाकर पुन. शास्तिपूर्वंक बस सकेगी। 
हाल ही में श्रव उसने स्वतन्त इसराईल की स्थापना कर झ्वश्य ली है 
परन्तु हिटलर के मरभक्षी भाइलमेैनों को लाखो लाख--सम्मवतः 
६० लाख--निरीह स्त्री-पुरुष श्रौर बच्चो को बलि देकर हो यह सम्भव 
हो सका है। 

स्पिनोज्ञा के समय उसके जातिवासी स्पेन से खदेड़े जाकर झोर 
झफ्कीका से वापस लोठकर हालैण्ड में श्ला बस्ते थे। यहाँ उन्होने झपने 


एपदोज्ञा ष््ृ 


संगठन बनाए, व्यापार कायम किए, जिसका परिणाम यह हुथां कि 
हालैण्ड श्री-समृद्धि से भरपूर हो उठा। लेकिन उन्हें इस बात का सदा 
ध्यान रखमा पड़ता था कि उनके किसी कार्य से उनके आश्रयदाता नाराक्ष 
न हो जाएँ, जिसप्ते फिर उन्हें अपना डोला-डण्डा लेकर भागना पड़े। 
इसलिए उन्होंने ऐसे भ्रनेक यहूदी युवकों को झात्मसमर्पण के लिए बाध्य 
किया, जो धर्म को असंगतियों के विरुद्ध मंत प्रकट करते थे या कुछ 
स्वृतन्त्र चिन्तन करते थे । 


स्पिनोजा के पश्चवर्ती जीवन को समभने के लिए उसके मन की 
इस जातीय भूमिका को समभने की निर्तांत आवश्यकता है। उसको शिक्षा 
घामिक वातावरण में हुई थी तथा वचपन से ही उसके मस्तिष्क में सन्देह 
के भ्रंकुर ने जड़ जमा लो थी, जिसका निवारण करने के लिए उसके लेटिन 
पढ़ना घुहू किया । जिस व्यक्ति से वह लेटिन पढ़ता था, वह हालैण्ड का 
एक अख्यात विद्वानू था तथा उसकी एक सुन्दरी पुत्रों थी, जिसके प्रति 
स्वाभाविक रूप से स्पिनोजा का ग्राकर्षण हुआ्मा । कुछ समय तक तो यह 
प्रेम चलता रहा लेकिन शोध्र ही उस युवती ने जान लिया कि स्पिनोजा 
फोरी बातों के प्रलावा उसे कुछ नहीं दे सकता भौर तत्र तुरन्त ही उसने 
अपने एक घनी श्रौर शौकीन युवक मित्र को पसन्द कर लिया। इस घटना 
का परिणाम यह हुम्ना कि स्पिनोज्ञा, जो श्रभो तक ग्रधकचरा था, सहसा 
भ्रव पूर्ण दार्शनिक हो गया। 


वह श्रपनी प्रेम पात्री पर श्रधिकार नहीं कर सका, परन्तु लेटिन 
पर उसने झ्वदय ही सम्पूर्ण भ्रधिकार स्थापित कर लिया। भ्रब उसने 
सभी दार्शनिकों के ग्रस्थ मन लगाकर पढ़ डाले। इस समय वह केवल 
२४ वर्ष का था, लेकिन उस पर यह झारोप लगाया गया कि उसने ईश्वर, 
देवता तथा धर्म पर अश्रद्धा प्रकट की है। उसे सम्पूण यहूदी समाज के 
सम्मेलन में जवाब देने के लिए तलब किया गया भौर उससे कहा गया कि 
यदि वह इन सब वातों को भविध्य में न करने का वचन दे, तो उसे न 
क्लेवल क्षमा ही कर दिया जाएगा, अपितु पुरस्कार भी दिया जाएगा। 
ऐसा न करने पर उसे निर्वासन का कठोर दण्ड भुगतना पड़ेगा । 

लेकिन वह डिगा नहीं और उसने निर्वासन का दण्ड स्वोकार कर 
लिया। उसके पिता ने उसे छोड़ दिया, वहिन ने उसे धोखा देकर 
उसकी जायदाद का हिस्सा हड़प लिया, और मित्रों ने उसकी कठोर निन्‍्दा 
फो। एक घार किसी से उस पर छुरे का प्रहार भी किया | वह नगर 
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छोडकर चला गया और पहले बच्चों को पढाकर, फिर ऐनकों के श्योशे 
घिसकर श्रपना जीवन-निर्वाह करने लगा। 


स्पिनोजा उतना ही काम करता था, जितता उप्तका पेट भरने को 
पर्याप्त हो । भ्रव चह नितांत अकेला था। इस समय घीरज रखकर सब 
कुछ सह सकने की वृत्ति, जो उसे भ्पनो जाति से विरासत में मिली थो, 
बहुत काम श्राई। जीवन भर वह इसको लकुटो मानकर चलता रहा और 
बिना शिकायत किये अत्याचार तथा एकाकीपन के इस भयकर कष्ट को 
चुपचाप सहन करता रहा । साथ ही वह ऐसे विचारो का सर्जन भो करता 
रहा जो उसके मन को शान्ति दें, जीवन के उसके विश्वास को डिगने न 
दे तथा उसे सृष्टि का यह सुख-दुःख समभायें। उसका चिन्तन तथा दर्शन 
सीधे उसके जीवन से तथा उसकी गहरी झावश्यकताओं से ही उत्पन्न हुआ 
है। शायद इसीलिए वह भविष्य मे और भी झतेको को प्रभावित करने 
में समर्थ हो सका। 


स्पिनोजा कभी कभी कहू( करता था कि मैं उस साध को तरह्‌ हूँ 
जी प्रपती पूंछ को ही मुँह मे दवाये खाता रहता है। इससे उसके जोबन 
की गहरी करुणा का कुछ पता चलता है। स्पिनीजा छोटे कद, सुन्दर 
चेहरे, घुधराले वाल तथा बड़ी बड़ी झ्रांखो वाला तेजस्वी पुरुष था, परन्तु 
उसकी तेजस्घिता पर इसी करुणा की ऐसी झमिट छाप श्रकित थी, जो 
संहत्ा घुद्ध या मसीह की याद दिला देती है। वह बहुत मामूली कपड़े 
पहनता था भौर एक बार जव उसके एक मित्र ने उसे अच्छा सा सूट देना - 
चाहा, तब उसने यह कहकर इनकार कर दिया कि किसी निशश्योगो 
बस्तु की मूल्यवान श्रावरण में ढकना मेरी समभ मे नही श्राता। 


इसी एकान्त में रहुकर ध्पिनोज़ा ने झपनो वे ४-५ मशहूर कितादें 
“लिखी जिन्होने दुनिया का हिला दिया। वह किताबे लिखता था श्लौर 
लिसकर भपने वक्‍स मे रख देता था, वंयोकि वह तो बहिष्कृत और 
गरीब प्राणी था, उसकी किताबोी को कौन प्रकाशित करता शोर कौम 
पढ़ता ? दस-बारह वर्ष तक ये किताबें यो ही पड़ो रही झ्लौर जब बहुत 
कठिनाई से लेखक के नाम के विना ही प्रकाशित हुईं, तो तत्काल ही उन 
« पर प्रतिबन्ध लगा दिया ग्रया। लेकिन यह प्रतिवन्ध ही उनके लिए _ 
सहायक भी छलिद्ध हुंग्रा। इससे लोगों का ध्यान उनकी भोर भाकृष्ट हुआ 
भौर वे जूतो के डिब्बों मे या प्रन्य उपायो से उन्हें इधर-उघर पहुंचाते” 
छग्रे। अधिकांश व्यक्तियों ने तो स्पिनोज्या की भत्संता हो को, परन्तु 


ल्पनोजा र्ध 


कुछ से नो निकले, और ये समाज में काफी प्रतिष्ठित भो थे, जिन्होंने 
उसकी प्रतिभा को स्वोकार कर लिया ! एक पाठक ने उसे लिखा: क्‍या 
तुमने दुनिया भर के सभी दर्शनों को पढ़ लिया है, जो अपनो इन घृणित 
भ्रौर गन्दी वातों को परम सत्य मान बेंठे हो। विश्व के तमाम श्रेष्ठ 
राजाप्रों, उपदेशकों, देवताग्रों तथा अवतारों के प्रति श्रपने दिमाग़ का 
कूड़ा प्रकट करने का साहस तुमने कंसे किया ? तुम जो दरिद्वी कीड़े की 
तरह रेंगने वाले तथा पशुप्नों से भो बदतर हो*'**आादि भ्रादि। 


लेकिन इसो के साथ ही स्पिनोज़ा की सफलता भी सामने दिखाई 
दैने लगी । एक व्यापारी ने उसके लिए वापिक सहायता बाँध देने का 
प्रश्ताव किया और स्पिनोज़ा के विनम्नतापूर्वक उप्ते श्रस्वीकार करने पर 
श्रपनी समस्त सम्पत्ति तक दे देने की तत्परता दिखाई। स्पिनोजा ने बहुत 
कुछ कह-सुनकर वह सम्पत्ति उसके भाई के नाम करा दो | फिर भी, जब 
वह व्यापारों मरा, तो उसके वसोयतनामे में स्पिनोज्ा के लिए रक्रम 
लिखी हुई थी । लेकिन स्पिवोज्ञा ने उसे भो यह कहते हुए स्वीकार नहीं 
किया कि 'प्रकृति थोड़े से हो सन्तुष्ट हो जाती है श्रौर जितने से बहु 
सम्तुष्ट है, उतने से ही मैं भी सन्तुष्ट हूँ।” 

स्पिनोज़ा की र्याति यहाँ तक बढ़ी कि हालैण्ड के बादशाह ने 
हीडेलब्ग विश्वविद्यालय में दर्शन:शास्त्र को पीठ को सुशोभित करने का 
आग्रह करते हुए उस्ते एक व्यक्तिगत पत्र लिखा । लेकिन इसमें- कुछ छार्तें 
भी थीं, इसलिए बहुत ही विनम्रतापूर्वक, तथा हादिक घन्यवाद देते हुए 
इस सन्त ने उत्तर में यह लिखा कि 'इसप्ते मेरे चिन्तन की स्वतन्त्रता में 
बाघा पड़ेगी, भ्रतः मैं इसे स्वीकार नहीं कर सकूँगा। मैं श्रपनो वर्तमान 
स्थिति से ही सन्तुष्ट हूँ!" * 
७. ७, ७ 
स्पिनोजा का ईइवर म्रीर सृष्टि सम्बन्धी चिस्तन उसका संबधे महत्वपूण 
योगदान है। पहले इसे संक्षेप में देखें। वह ईश्वर को समस्त सृष्टि का 
क्रेद्वविन्दू मानता है। वह कहता है कि जो कुछ भो दृष्टव्य श्रौद श्रनमभव- 
गम्य है, वह समस्त झपने मूल.में एक है तथा केन्द्र से बँधा हुआ है ॥ बहू 
केन्र ही ईश्वर है, परन्तु वह सृष्टि के विविध पदार्थों या प्रकृति का 
फारण नहीं है। इन दोनों की एक साथ सत्ता है, बस. इतना हो | सृष्दि 
इइवर का परिणाम नहीं है, रूप है। इस तरह दोनों को गहरी श्रश्निन्नता 
है। ईश्वर कोई ऐसा शरीरधारी भी नहीं है, जो सृष्टि में रहने वाले 
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जीवधारियो के भाग्य का नियन्त्रण या संचालन करता हो। भाग्य कुछ 
भो नही है। जो हमे भाग्य जैसा प्रदोत होता है, वह निरर्म का नियम 
है, जो सदा असण्ड और एक सा है। इस नियम मे कोई फेरवेदल सम्भव 
नही है। ईइवर भी इसे बदल नही सकता । ईश्वर और उसको सृष्टि में 
जो भ्रमर और नित्य है, उसका कुछ अश्य मस्तिप्क मे निहित है। गहरे 
अनुभव से भी हमे ऐसा ही प्रतीत होता है । मनुष्य को चाहिए कि ग्रमरत्व 
के उसी अंश को पकडे भ्ौर सुख प्राप्त करे। बुद्धि की सहायता से वह 
निसगं में अपने स्थान को समझे तथा सब के प्रति श्रपने कर्त्तब्यों को 
निभाते हुए सन्तोपपूर्वक जीवित रहे । 

भ्रव जरा विस्तार से स्पिनोज़ा के दर्शन को देखते है। उसने सिर्फ 
चार कितावें लिखी हैं, जिनमे से एक तो पूरी भी नही हो सकी । पहली 
किताव धर्म और राज्य पर है जिसमे वाइविल की विद्योप रूप से चर्चा 
है। इसमे वाइविल के दोनो टेस्टामेटो मे भेद न करते हुए यहुदों श्रौर 
ईसाई धर्मो को एक बताया गया है। कहा गया है कि बाइबिल मुख्यतः 
उपमा अ्रलकार का ग्रन्थ है क्योकि जनता को समझाने के लिए उनकी 
आवश्यकता पडती है। इसीलिए चमत्कारों का भी उसमे विश्लेप स्थान 
है। वेसे स्पिनोज्ञा ईसा को देवदूत नहीं मानता, मानवता का श्रेष्ठ 
शिक्षक ही मानता है। न वह ईश्वर को किसो सांसारिक कर्म का कर्ता हो 
मानता है। वह कहता है कि ईश्वर ्रौर प्रकृति एक है--भौर यहो 
स्पिनोज्ञा के दर्शन का मूल विचार हैं। का 


दूसरी किताव बुद्धि के विकास के सम्बन्ध मे है। इसमे कहा गया 
है कि ज्ञान ही शक्ति है, स्वतन्त्रता है, किसी विषय या वस्तु को सही- 
सही समभने पर ही सच्चा श्रौर स्थायी सुख म्राप्त होता है। फिर वह 
कहता है कि भ्रमुक ज्ञान ही_ ज्ञान है, इसका निर्णय कंसे हो ? इसका 
विवेचन करते हुए वह ज्ञान के चार प्रकार बताता है प्रौर उनमें क्रमशः 
निक्ृृष्ट और उत्तम का भेद स्पष्ट करता है। भ्रपती अगलो किताब में 
उसमे ज्ञाव के तीन हो अचार बताये हैं .. युवादेखा जात, अफेयुद्ध शान 
और आाम्तरिक ज्ञान । तोसरे प्रकार के ज्ञान को हो वह सर्वात्तम मानता 
है क्योंकि वह ईश्वर और सृष्टि के सहो ज्ञान तथा उनके पारस्परिक 
सम्बन्ध के ज्ञान से उतन्न होता है। 

उसको तीसरो पुस्तक 'एथिक्स” चारो मे सबसे महत्त्वपूण है श्रोर 
आधुनिक दशन के सर्वश्रष्ठ ग्रस्थो में से एक है। पर श्राचारशास्त्र वा 


ौ्फ्निज्ञा र७ 


विवेचन इसमें कम है, तत्वज्ञान का ज्यादा। यह वहुत जदिल भो है 
, परयों कि रिपसोजा से इसमें विषय को ज्यामिति तथा श्रन्य गणित के ढंग 
, से प्रस्तुत किया है. जिससे प्रत्येक बात का सूक्ष्मतम विवेचन हो सके | 
बिना दीकाओं की सहायता से इसे पढ़ना और समभना सम्भव नहीं है, 
परन्तु एक वार मेहनत करके पढ़-समभ लेने फे वाद व्यक्ति स्पिनोजा का 
भक्त भौर उसके दर्शन का प्रेमी हो जाता है। सच भी यही है कि गणित की 
सहायता के विना बर्शन की सूक्ष्मता को प्रस्तुत नहीं किया जा सकता, 
परन्तु ऐसा कर पाना बड़ा कठिन है। स्पिनोजा का गणित का ज्ञान 
उत्तम था और उसकी सहायता से उसने विष्व की पहेली को समग्रता से 
हल कर डालने की चेष्टा की । 
पुस्तक में सबसे पहले ईव्वर की चर्चा है। उसे कई नामों से 
अभिहित किया गया है ; तत्त्व, प्रकृति, ईव्वर ग्रादि। चार प्रकार के तकों 
से ईश्वर की सत्ता सिद्ध की गई है। पहला तक ताक्ष्विक है, कि मूल तत्त्व 
के रूप में किसी की स्थिति मानना जछरी है जो भ्रनन्त होनी चाहिए और 
सत्ता अनम्त का हो एक गुण है। दूसरा तके इसी से निकलता है, कि 
ईदवर की सत्ता के विषय में कोई ताकिक विरोध नहीं है और ताकिद 
हृष्टि से जो भ्रसम्भव नहीं है, उसकी सत्ता हो सकती है। तीसरा 
तक यह कि सांत व्यक्तियों के रूप में हमने स्वतः श्रपने को उत्पन्न नहीं 
किया है, हम प्रस्य किन्हीं सांत व्यक्तियों द्वारा ही उत्पन्न है, भ्रतः - एसी 
एक श्रनन्त सत्ता का होना अनिवार्य है जो अपना कारण स्वयं ही हो। 
चौथा तक यह, कि भ्रनन्‍्त सत्ता भ्रनन्‍्त शक्ति सम्पपन भी होनी चाहिए भौर 
इसलिए बह श्रपनी ही उत्पत्ति और स्थिति के भी पूर्ण योग्य होगी | 
बारतव में यह विचारधारा देकाते की अनुगामी है यद्यपि इसका 
खण्डन भी किया गया है। किसी पूर्ण सत्ता की वल्पता मात्र से उसको 
स्थिति प्रमाणित नहों होती । न विसी भी ताकिक विरोध के ग्रभाव में - 
किसी विचार की सत्ता निश्चित हो जाती है। अनन्त काल श्रौर स्थात 
में फंले सांत व्यक्तियों के ससार के होने से किसी भ्रनन्त व्यक्ति की 
श्रावदयकता को मान लेना उचित नहीं है । इसी तरह विचार मान्न को 
इतना शत्तिसम्पन्न मान लेना, चाहे वह झनन्त सत्ता का हो विचार ब्यों 
न हो, कि वह अपनी या दुसरों की सृध्टि कर सके, उचित नहीं है। जो 
ही, यह बहस निर्णयात्मक हो ही नहीं सकती और हस्पिनोजा की महत्ता 
इस बाते में है कि उसने इस विचार का पूरा ढाँचा खड्टा कर दिया, उसमें 
मौस-पेशियाँ लगाकर जान डाल दो और कपड़े-लत्तें पहनाकर दर्शन के 
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दरवार में सडा कर दिया। सोग प्रभावित भी हुए क्योकि ब्रभो तक 
इतनी सम्पूर्ण वस्तु क्सो मे नही देखो थी । 

युद्धि ग्रौर द्रव्य को स्पिमोजा ईश्वर के गुण मानता है। तात्पर्य 
यह कि ईदयर एक साथ ही बौद्धिक तपंथा भौतिक दोनो ही है। थे दोनों 
ग्रुण झावाश में प्नन्‍्त होकर फंले हुए है भौर परस्पर एक दूसरे को 
प्रभावित नही वरते | ऐसे ईश्वर मे मनुष्य के सामान्य गुण नहीं होते। 
भौतिक रुप मे यह महा।न्‌ गणितज्ञ और यान्त्रिक है, यानी समग्र प्रकृति 
फो वह गणित के नियमो फे भ्रनुसार चलाता है। ज्यामिति की तरह बह 
बिरंतन है। ईश्वर ने दाल के किसी क्षण में विश्व का निर्माण नहीं 
क्या--ठोक इसी तरह जैसे ज्यामिति के सिद्धान्तों तथा स्वयसिद्धों ने 
विसी विशेष समय में थियॉरम्स की रचना नहीं वी। विस्तार वा 
सिद्धान्त ईदवर ये भीतर वाल के विचार के बिना ही निहित है। ईश्वर 
ने ससार बनाया नही, वह ससार है। साथ हो ईइब्रर बुद्धि भी है। वह 
सचेत है ठथा प्रपनी गणितीय और ताकिक पूर्णता से वौद्धिक आनन्द का 
अनुभव करता है। 

पूर्ण होने के कारण ईश्वर को हमारे जैसी इच्छाएँ और चासनाएँ 
नहीं है। इसलिए उसने मे कोई उद्देश्य हैं, न कोई योजनाएँ हो हैं। 
उसने ममुप्य के लाभ के लिए वस्तुओं की रचना नही की श्र न वह 
नियमो को तोडकर चमत्वार ही दिखाता है। यही वह स्थल है जिसने 
स्पिनोजा को यहूदी तथा ईसाई दोनो वा क्षत्रु बना दिया। दोनो ने उसे 
इसलिए नास्तिवः कहा कि वह ईश्वर को मनुष्य का रक्षक तथा दयालु 
पिता नहीं मानता था जिससे प्रार्थना की जा सके श्रौर जिससे सहायता 
माँगी जा सके। सच यह है कि रिपनोजा नास्तिक नहीं है क्योंकि वह 
इंश्बर में पूर्ण विश्वास करता है और इस विश्वास से अभ्रपनी आनन्‍्तरिक 
शान्ति प्राप्त बरता है। 

भर्मों और स्पिनोजा के ईश्वर में अन्तर यह है कि जहाँ 
घर्नों का ईश्वर अ्रधवचरे विचारों और मानवी इच्छा-पआ्रागाक्षात्रो की 
पूर्ति पर आधारित है, वहाँ स्पिनोजा वा ईश्वर विज्ञान भौर भ्रकृति के 
नियमो से निकलता है श्रौर गणित से उसका रूप निश्चित होता है। 
स्पिनोज्ञा वी दृष्टि भे ईइ्वर सब है, और सब ईश्वर है। इसमे भारतीय 
झट्ठेत की भी हलकी सी भलक है। हीगेल ने स्पिनोजा के ईइवर को देर 
को गुफा वहा है, जिसमे सब प्राणी जाते तो दिखाई देते है, परग्तु लोदता 
कोई नही दिखाई देता | 


जिनोज़ा २६ 


झय प्रध्म यह होता है कि एक से अनेक कैसे प्रकट हुए ? इसका 
उत्तर उसने पर्याय की थियरी बनाकर दिया है। पर्याय दो प्रकार के हैं: 
झनन्‍्त झौर सांत, या नित्य और झनित्य । ईइवर के झनम्त पर्याय हैं पति 
झौर विश्वाम | तात्पये यह कि संसार के सभी पदार्थ या तो गतिमान रहते 
हैं, या स्थिर रहते हैं, भोर व्यक्तिगत रूप से वे भले ही कम-ज्यादा गति 
करें, संयुक्त रूप से उनकी गति का परिमाण सदा एक ही रहता है। वैसे 
इस विपय को सभी बातें बड़ी अ्रस्पष्ठ हैं और उनका प्रमाणित होना भी 
सरल नहीं है । 


सांत पर्याय हम स्वयं हैं--मनुष्य, वृक्ष, पशु, पत्थर श्रादि। इन 
सभी वस्तुग्रों में विचार भौर विस्तार के गुण होते हैं। तात्पर्य यह कि ये 
वस्तुएँ एक साथ ही बौद्धिक श्रौर भौतिक दोनों ही होतो हैं। ज॑प्ते मनुष्य 
का मस्तिष्क उसके दरीर का वौद्धिक भाग है शौर उप्तका शरोर उसके 
मस्तिष्क का भौतिक प्रतिरूप है, तथा तत्वतः दोनों मूलतः: एक ही वस्तु 
यानी ईश्वर हैं। इसे बौद्धिक-भोतिक समानान्तरवाद कहते हैं। इसी में 
से यह भी तथ्य निकलता है कि शरीर यदि कम जटिल होगा, तो बुद्धि भी 
कम विकसित होग॑े', शरीर अधिक जटिल होगा, तो बुद्धि अधिक 
विकसित होगी। पत्थर एकदम सादा होता है, उसके धुद्धि नहीं होती। 
वृक्ष मामूली जठिल होते हैं, उनकी चेतना साधारण होतो है। मनुष्य 
सबसे ज्यादा जटिल है, उसको बुद्धि भी सबसे बड़ो है। 


स्पनोज़ा की चोथी किताब राजनीति पर है, जो ग्रधूरी हैं। यह 
उसकी परिपववता की भ्रवस्था की रचना है, भौर इसे पढ़कर-लगता है 
कि यदि वह श्रौर भी जीवित रहता--मृत्यु के समय उसकी अवस्था केवल 
४५ वर्ष को थी--तो न जाने कितनी उत्तम वस्तुएँ देता। ऐसे समय में 
जब हॉब्स जैसे दा्शनिक अनियन्त्रित राजतन्त्र का समर्थन श्रौर जनानदोलन 
का विरोध कर रहे थे, स्पिनोजा ने उस उदार तथा लोकतन्‍्त्री व्यवस्था 
की कह्पना दी, जिसकी परिणति झसो तथा फ्रेंच को राज्यक्रान्ति में हुई | 

स्पिनोजा राज्य को देंवो ल्रोतों से उत्पन्न नहीं मानता | वह किसी 
भी समाज-व्यवस्था या शासन को तभी तक उचित मानता है, जब तक 
उसकी उपयोगिता बनी रहे, ऐसा न होमे पर उसकी सत्ता का कोई 
झौचित्य नहीं रहता । शासन के सव श्रकारों में लोकतन्त्र को ही वह 
सबसे स्वाभाविक तथा व्यत्ति-स्वाधीनता के सबसे समोप मानता है। 
पुस्तक इसी अध्याय से अधूरी है और लोकतन्त्र सम्बन्धी स्पिनोज्ञा के 
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विस्तृत विचारों का पता नहीं चलतां। राजतम्त्र का अध्याय पूरा है, भौर 
स्पिनोज्ा कहता है कि राजा को भी कोर्ट द्वारा निमित कानूनों का पालन 
करना चाहिए। वह राज्य को धर्म का कोई मन्दिर खडा करने की 
इजाजत नही देता, समूहों को ऐसा करने वी स्वतन्त्रता हो सकती है। 
समस्त सम्पत्ति भो राजा की नही, अपितु राज्य की होनी चाहिए। ये 
विचार रखने के कारण हो स्पिनोज़ा ने फ्रेंच सम्राद से पेशन लेना स्वीकार 
नही किया | 

स्पिनोजा कहता है कि राज्य के सेकुलर भ्रधिकारियों को कामून के 
सभी विपयो पर, जिनमे धर्म सम्बन्धी कानून भी सम्मिलित हैं, पूर्ण 
्रधिकार प्राप्त होना चाहिए। वह कहता है [कि इन विषयो मे घर्माचार्यों 
को भी सेकुलर श्रधिकारियों के अधोत ही रहना चाहिए। उन दिलों 
विभिन्‍न चर्चों के नेता ईश्वर के नाम पर राज्य तथा शासन के लिए झादेश 
जारी किया करते थे, उसी का यह विरोध है। साथ ही स्पिनोज्ञा यह भी 
कहता है कि इच्छानुसार किसी देवो-देवता या ईश्वर की पूजा करना 
व्यक्ति का अपना अधिकार है, इस पर राज्य या चर्च किसो का हस्तक्षेप 
मही हो सकता। इसी तरह स्वतस्त्र विचार और प्रकाशन का श्रधिकार 
प्रत्येक विद्वान्‌ को प्राप्त है। विज्ञान और कलाग्रों के विकास के लिए इस 
स्वत्तता की महूती आवश्यकता है। स्पिनोज्ञा के इन विचारों में 
जाम रटुअर्ट मिल फे स्वृतन्नता सम्बन्धी विचारों का पूर्व रूप आप्त होता 
है। समय को देखते हुए यह अत्यन्त साहस तथा वी रतापूर्ण विचार थे। 


७०00७ 
भाजीयन सहे गए कष्टों ने स्पिनोध्या कौ भीतर ही भीतर सुखा डाला था। 
शीश्ञों की धूल के कारण उसकी श्वास-नलिका भी भ्रवरुद्ध हो गई थी। 
४५ वर्ष की भ्रवस्था मे अपनो अस्तिम॑ किताब लिखकर उसने उसे बफंस में 
रुख दिया तथा उप्तकी चाभो अपने मित्र को, जिसके यहां वह रहता था, 
दैदी। यह बहुत बीमार रहने लगा था परन्तु मानसिक रूप से शान्त 
धौर प्रसन्‍न था। एक दिन जब घर के लोग गिरजाध॑र गए, वह कुछ 
स्वस्थ था और काफी दिनो के बाद अपनो किताब देख रहा था। पर 
जब वे वापस झाए, तो उतहोंने देखा कि यह विनम्र दा्घनिक अभ्व इस 
ससार मे नद्दी रहा है । है 

सौ यर्प तक शिक्षित समुदाय में उसकी कदर नहीं हुई, लेक्नि एक 
दिन धह जैसे सहसा कब्र से उठकर खड़ा हो गया और बवम्डर की पर 


हिपणेीं है 


संसार पर थी गया। शोर हो पश्चिमो जगंत्‌ का प्रत्येक पढ़ी-लिखो 
व्यक्ति अपने को स्पिनोजा का ऋणी अनुमव करने लगा। सौ वर्ष और 
भी बीते और उसकी दूसरी शताब्दी पर जब कुछ लोगों ते उसका स्मारक 
खडा करने का प्रस्ताव रखा, चारों ओर से सहायेता की जैसे बाढ़ सी 
आ गई और लगा कि इतने व्यापक प्रेम तथा श्रद्धा के आवार पर अब तक 
किसी का भी स्मारक नही वना है। रेनान ने इसका उद्घाटन करते हुए 
कहा : यहाँ से गुजरते हुए जो इस कुलीन तथा नम्न दार्शनिक की स्मृति 
में सिर नही भुकायेगा, उसे दण्ड मिलेगा--यह दण्ड उसे उसकी अपनी 
श्रात्मा हो देगी और कहेगी कि तुमने स्पिनोज्ञा के प्रति श्रपनी कतज्ञता 
की भरपाई नही को है। (3 
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वर्कले 
१६८५-१७५३ 
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बर्कले के इस कथन का कि समस्त ज्ञान सवेदव मान है, और वस्तुझो को 
सत्ता बाहर न होफ़र मन के भोतर ही होती है, श्रच्छा मजाक एक दफा 
“गुलिवर्स ट्रेविल्स” के हँप्रोड रचयिता स्विफ्ट ने उडाया | कहानी यो है 
कि एक दका बर्कले जब स्विफ्ट के घर गया, स्विष्ट ने दरवाज़ा नहीं 
खोला, भ्रौर कहा कि प्गर तुम्हारा दार्शनिक चिन्तन सही है, तो तुम 
बन्द दरवाज़े से भी उसी तरह अन्दर झा सकते हो, जिस तरह खुले 
दरवाजे से, क्योकि दरवाज़ा तो तुम्हारे मन के भोतर है, जिसे तुम्हारी 
आत्मा अनुभव कर रही है, वाहर तो वह है ही नही। 

इसी तरह वर्कले ने जब अपनी सर्वोत्तम रचना, प्रिसिपिल्स आव 
हयूमन नॉलेज! प्रकाशित को, तब एक डावटर ने उसकी परीक्षा करके 
बताया कि बकले पागल हो गया है, एक पादरी ने नवीनता के उसके शौक 
को तीन्न भत्संना को, श्रोर कुछ लोगो ने हँसकर यह कहा कि आयरिश्ष 
ऐसे ही भ्रव्यावह्ारिक होते है, उनसे नाराज़ होना झपनो' ही मूखेता प्रकट 
करना है। 

दाशनिको का अवसर यह दुर्भाग्य रहता है कि लोग उन्हें उत्नठा ही 
समभने लगते है, जो उनका वास्तविक तासय॑ होता है, उसका बिलकुल 
विपरीत हो वे ग्रहण करते हैं। इसमे कुछ गलती तो दार्शनिको को खुद 
होती है, कि वे ठोक-ठोक शब्दो का प्रयोग नही करते या अपने त्कों द्वारा 
निकलमे वाले परिणामों का अनुमान नही लगा पाते, और बुछ गलतों 
जनता को होतो है, जो दाशनिकता को गहराइयो मे जाने की योग्यता 
नही रखती भौर चाहती यह है कि हर बात मे अपनी टाँग अ्रड़ाये | वर्कले 


बेब 


के समस्त कार्य का सार यह है कि उसने ज्ञान के मार्गों और उपायों को 
सरल बनाने की चेष्ठा की, उनकी गज्ञतियों को दूर करमा चाहा, यानी 
झब तक के दार्शनिकों ने ज्ञान-मीमांसा के क्षेत्र में जो जटिलताएँ तथा 
अनावश्यक कठिनाइयाँ उत्पन्न कर दी थों, उन सव के कूड़े-करकट को दूर 
करके हवा को साफ़ करना चाहा। उसने कहा कि वातावरण में जो 
“विद्तता की घुल! उड़ रही है, उसे मैं दूर कर रहा हूँ। उसने अपने को 
प्रोफेसरों का नहीं, साधारण जनता का साथी बताया और 'कामनसेंस! 
की बातें कहने की घोषणा की । परन्तु हुआ यह कि उसकी बातें साधारण 
क्या, विशेष पढ़ी-लिखी जनता के पल्‍ले भी नहीं पड़ती थीं, श्रौर उसने 
खुद 'सवेदन', 'मन', प्नुभूति', आत्मा' श्र 'ईश्वर' आदि शब्दों की 
ऐसी घनी धूल उड़ाई कि श्रागे-पीछे का कुछ भी दीखना बन्द हो गया। 


इसका एक कारण तो यह है कि भाषा यद्यपि उसने रोजमर्स की 
बोलचाल की लिखी और बड़े रोचक तथा खण्डन-मण्डव के ढंग से अपने , 
चिन्तन को प्रस्तुत किया, परन्तु शब्दावली का प्रयोग उसने नहीं बदला 
भ्रौर पुराने सव दाशनिकों द्वारा व्यवहृत टेविनकल छाब्दों से ही श्रपनी बात 
फहता रहा । दूसरा कारण यह कि ज्ञान-मीमांसा के श्ललावा, जो बहुत 
ही शुष्क विपय है श्ौर दैनिक जीवन को बातों से काफी दूर पड़ता है, 
दर्शन के भ्रन्य विपयों पर उसने कुछ विशज्येप नहीं कहा, जिससे उसको 


' चिन्ता का सब्तुलन बिगड़े गया झौर लगने लगा कि एक ही बात को 


-जरूरत से ज्यादा खींचा जा, रहा है। यह कहना कि सामने रखी मेज का 


श्रतुभव मेरे भीतर स्थित ईइवर करता है, सूक्ष्म तात्त्विक दृष्टि से भले ही 


-सही हो, सुनने में वड़ा श्रजीब लगता है | यह 'कामनसेंस” की बात नहीं 


प्रतीत होती | यह भी लगता है कि इन्द्रियों के श्रनुभव की मामूली बात 
से ईइवर को जोड़ देना शुद्ध दार्शनिक दृष्टि से शार्यद ठोक न भी हो, 
बयोंकि इससे बहुत भ्रनायास ही ईश्वर की सत्ता सिद्ध होतो प्रतीत होती 
,है भ्रोर इतने गहरे विपय को इतने हलके ढंग से सिद्ध कर देना उचित 


.चहीं कहा जा सकता [ 


जो हो, ब्रिदेन के अनुभववादियों को धयी--लॉक, बर्कले और 
हथूम--में बर्कले का स्थान श्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। इससे पहले के दार्शमिकों 
मे सृष्टि की व्यवस्था के जो सिस्टम खड़े किए थे, जिनमें उन्होंने ईइवर, 
मनुध्य, प्रकृति श्रादि सब की पारस्परिक सम्बद्धता की व्याख्या करके सब 
फे स्थान झौर काये भी बतला दिए थे, परन्तु जिममें झापस में बहुत . 


"बेर पिश्व के हर्शनिक 


मतभेद था, उनके विरुद्ध हुईं प्रतिक्रिया के रूप में प्रनुभववाद उत्पन्न हुआ | 
इन्होने कहा कि इन बडी-बडी बातों को फिलहाल छोडकर मनुष्य की 
व्याख्या करो श्रौर इससे भी पहले ज्ञान के सही रूप की व्याख्या कर लो। 
इसका श्रीगणेश लॉक ने “एस्से श्रॉत हयूमन अडरस्टेडिंग” नामक श्रपना 
ग्रन्थ प्रकाशित करके किया । लगभग सौ साल तक, अर्थात्‌ काट के उदय 
तक, यह युग चलता रहा और इसमे नए विचारो का बडी तीव्रता से उदय 
हुआ। इसी युग मे इगलैण्ड (१६८८), अमेरिका (१७७६) भौर फ्रास 
(१७८९) की महान्‌ राज्यक्रातियाँ हुईं। इस य्रुग में बुद्धिमान व्यक्तियो 
ने प्राचीन रूढियो और अन्धविश्वासो से अपने को मुक्त किया। धामिक्‌ 
सहिष्णुता, राजनीतिक श्रौर भ्राथिक स्वतन्नता, विचारों के प्रचार और 
प्रकाशन की स्वाघीनता, शिक्षा मे विश्वास, जादू टोनो भौर चमत्कारों से 
मुक्ति श्रादि इसी युग की देनें है। यह महत्वपूर्ण कार्य लॉक ने शुरू किया, 
बर्कले ने उसे आगे बढाया श्ौर हथूम ने उसे पूर्ण किया । इसके बाद तो 
उसकी लहर ही झा गई जो इगलैण्ड से फ्रास, अमेरिका श्रादि में 
फेलती गई | 
6900 
वर्कले के दादा यद्यपि भ्रग्रेज थे, परन्तु वे श्रोयरलेण्ड मे श्राकर बस गए 
थे श्रौर यही बर्कले का जन्म भी हुआ | इस कारण वह अपने को झ्रायरिश 
ही समभता श्रौर मानता रहा, तथा उसकी शिक्षा-दीक्षा भी यही हुई। 
उसका परिवार सुखी था श्रौर बचपन से ही उसका बौद्धिक चातुर्य प्रकट 
होने लगा था। कहते है, स्विफ्ट ने एक वार बर्कले के श्रल से वर्कले का 
परिचय इस प्रकार कराया-श्रोमन्‌ , यह आपके परिवार का एक युवक 
है और मैं आपको विश्वास दिलाना चाहता हूँ कि उससे आपका 
9 होना आपसे उसके सम्बन्धित होने की अपेक्षा अधिक सम्मान- 
पूण है। 

डबलिन मे बर्कले की शिक्षा हुई, जहाँ उसने बॉयल, न्यूटन तथा 
लॉक की रचनाएँ पढी। इनका प्रभाव उसके विचारों पर हुम्ना भ्रौर 
आरम्भिक यौवनावस्था मे ही उसने भ्पने भावी चिन्तन के मूल विचार 
स्थिर कर लिए। वह इस निम्चय पर झा गया कि यदि विज्ञान और दर्शन 
को व्यर्थ की हवाई बातो से मुक्त कर दिया जाए, तो ज्ञान भौर श्रास्था 
का आपसो भगडा समाप्त हो सकता है। इसलिए उसने लोगो को 
वास्तविक अनुभव और अन्तरानुभूति की ओ्रोर दे जाने का प्रयत्न शुरू कर 
दिया । उसने कहा कि अमूर्ते विचार जैसी कोई चीज़ नही होती । 


_बरले दर्ज 


२५ साल की उम्र में उसने श्रपनी प्रमुख पुस्तक लिखी, परन्तु 
इससे पहले भी वह छोटी-मोटो चीजें लिख चुका था। तीन साल बाद 
उसने श्रपनी दूसरी प्रमुख पुस्तक भी लिख डालो और चारों तरफ उसके 
माम फैल गया। २०-२२ साल की उम्र से हो उसने श्रपने व्यक्तिगत 
उपयोग के लिए भोट बुकों में विभिन्न दाशेनिक विषयों पर भ्रपने विचार 
लिखना शुरू कर दिया था। दो नोट बुकों में उसके लिखे हजार के 
लगभग विषय पाए गए हैं, जो एक महान्‌ दाशनिक फो श्रपनी तरह को 
अनोखी चीज है। इतमें गहरे विचार तो है ही, विभिन्न दाशतिकों श्रौर 
वैज्ञानिकों पर तीखे ब्यंग्य भी किए गए हैं) इनमें 'निर्थंक', 'हास्यास्पर्दा, 
असम्भव! भ्रादि शब्दों का प्रचुर प्रयोग मिलता है। इसके हर प्रृष्ठ पर 
खण्डन और विद्रोह के चिक्त है। पर यह दाशनिक की अपनो व्यक्तिगत 
वस्तु है भर प्रकाशन के लिए नहीं है। इसमें उसके चिन्तन का विकास 
चड़ी सपप्थ्ता से देखा जा सकता है। 


इन नोट बुकों में उन वहुत से विषयों की भी चर्चा है, जिन पर 
बर्कले ने पुरतकें नहीं लिखीं और शायद समय पाने पर लिखता। यदि 
ऐसा हो सकता, तो उसका दर्शन भर भी श्रधिक पूर्ण हो जाता। सच तो 
यह है कि ये किताबें शायद उसने लिखी भी थीं, परन्तु उनकी पांडुलिपि 
इटली यात्रा में कहीं खो दी । उन्हीं को फिर से दुबारा लिखना उसे पसन्द 
नहीं भ्राया । शायद यह भी सच है कि वह भ्रनेक खण्डों में दर्शन, विज्ञान 
तथा गणित की सम्पूर्ण मीमांसा करना चाहता था, क्योंकि उसका ख्याल 
यह था कि उसचे उस कुंजी को पा लिया है, जिससे सभी कमरे खोले 
जा सकते हैं, और उनकी सफाई करके उन्हें फिर से व्यवस्थित किया जा 
सकता है। वह कहता था कि “मुझे इसका ताज्जुब नहीं है कि इतना 
विलक्षण, यद्यपि इतना स्पष्ट, सत्य मैंने पा लिया है, मुझे ताज्जुब यह है कि 
मैंने भ्रपनी मूखेता के कारण उसे इतनी देर बाद बयों पाया है! इसलिए, 
बह कहता था कि प्रत्येक व्यक्ति को इसे स्वीकार कर लेना चाहिए | 


ब्कले का यह भ्रदूभुत सत्य था 'सत्ता” की वास्तविक प्रकृति, रूप 
तथा श्रथे का भ्राविष्कार। यानी सत्ता वह है जो श्रनुभव की जाएं, जिसका 
संवेदन भनुष्य को प्रतीत होता हो ) इस तरह सत्ता भौर उसका अनुभव 
दो अलग चीज़ें नहीं हैं, और यह भेद दृर कर देने पर बहुत सो बातें 
सुलभ जाती है। अब इसका नतीजा क्या निकला ? यह कि बाह्य पदार्थों 
का कोई वास्तविक अस्तित्व नहीं । भ्रस्तित्व उत्त श्रात्मा या मन का' है, * 


झ्द विश्व के दार्शनिरू 


जो उन पदार्थों से सवेदन ग्रहण करता है और ये सवेदन उन पदाथों फे 
नही, उनके गुणों के ही होते हैं। इसी वष्त को आगे बढाकर उसने यह 

कहा कि सृष्टि का प्रत्येक पदार्थ ईश्वर के मस्तिष्क के भीतर है। जो हम 
देखते हैं, वह सब भी ईश्वर के मस्तिष्क के भीतर हो है। 'उसका मस्तिष्क 
झौर इच्छाशक्ति हो जमोन और प्रासमान के तमाशे को उठाए है ।' 


यहाँ बकले एक गलती कर गया । उसने यह नही सोचा कि मेज या 
हर्सी वस्तुत न हो, तो प्रात्मा या ईश्वर में उसका सवेदन कैसे हो 
सकेगा १ तात्पय यह कि उसने अपने भ्रनुभववाद को जरूरत से ज्यादा 
सरल बना दिया। शायद यह उम्र की कमी के कारण हो । इसी कारण 
वह पक्का ईशवरवादी भी यत गया और पादरी के रूप में चर्च की सेवा 
तथा प्रनीश्वरवादियों की निंदा करता रहा। परन्तु आगे चलकर हयूम 
मे उसके दर्शन को और भी परिमाजित किया तथा ईश्वर, आत्मा वगैरह 
को उसमे से निकाल दिया | 


२८ साल को उम्र में वर्कले लंदन आया। उसका नाम उससे पहले 
ही लद॒न पहुँच चुका था, और सभी ने उसका स्वागत किया। वेल्स की 
राजकुमारों भी उससे बहुत प्रभावित हुई। लेकिन इसका तात्पर्य यह 
नही समझना चाहिए कि लोगो ने उसके विचारों को स्वीकार कर लिया 
था, लोगो ने तो उसके युवक दाशंनिक व्यक्तित्व को ही स्वीकारा था। 
वह किसी राजनीतिक दलवदी से सम्बद्ध नहीं था, इसलिए भो उसे 
सबसे मिलने-जुलने मे सुविधा हुई। स्विफ्ट, एडीसन, स्टील और पोप 
जैसे प्रतिभाशाली व्यक्तियों से उसकी मित्रता हुई । स्विफ्ट बडा प्रभाव- 
शाली था श्रौर उसने बर्कले का परिचय अनेक धनो-मानी व्यक्तियों से 
कराया। ऐसे हो एक परिचय के फलस्वरूप उसको यूरोप-यात्रा का मार्ग 
खुल भ्ाया और वह इटली, फ्रास आदि घूमने चला गया। कहते है, पेरिस 
में वह प्रसिद्ध दार्शनिक, मालेब्राख, से मिला और उसको प्रखर तकंशक्ति 
से यह बूढा दार्शनिक इतना विस्मित हुआ, कि उसकी तत्काल मृत्यु ही हो 
गई। यह घटना इस सीमा तक शायद सही नही है, फिर भी इस कथा से 
चर्कले के तर्क की प्रखरता पर तो प्रकाशन पडता ही है। 

कुछ समय याद बकेले इगलेण्ड लौट श्राया और डवलिन के जिस 
कालेज में वह फैलो था, वहाँ वापस जाने का विचार करने लगा। उसकी 
छुड्टी भी झव बोत चुकी थी और कालेज के भ्रधिकारो माराज हो रहे थे । 
परन्तु वह गया नही क्योकि इस वीच चर्च के कामो में झागे बढने से 


बच्चे झरेफ 


(को 


उप्तको इंचि हो गई थीं। पहले तो उसे कोई खास सफलता मिलो नहीं, 
प्रर फिर एक पादरी के लड़के के शिक्षक और साथी के रूप में विदेश जाने 
का उसे प्रवसर मिल गया | इस बार लगभग चार साल तक वह बाहर 
रहा, परन्तु घूमने-फिरने के अलावा कोई विशेष कार्य उसने नहीं किया | 


जब वह ट्रिनिदी कालेज वापस पहुँचा, तब बह सोनियर फंलो वना 
दिया गया। परन्तु इससे उसका मन नहीं भरा और कोई श्रन्य ऊँचा पद 
पाने के लिए उसने जोड़-तोड़ शुरू की--इस कला में वह बड़ा कुशल था। 
दो-तीम साल बाद इसका परिणाम निकला और वह डेरी का डोन बना 
दिया गया । 


इसी समय एक मनोरंजक घटना घटी । स्विफ्ट की एक परिचित 
महिला, जिसे बर्कले जानता तक नहीं था, अपनी वसीयत में उसके लिए 
३००० पौड छोड़कर मर गई। यह घन वास्तव में स्विफ्ट के लिए, ही 
था, परन्तु उससे झगड़ा हो जाने के कारण हेस्टर वॉन होमरिग नामक 
उस महिला ने वस्नीयत बदलवा दी। परन्तु इसके कारण स्विफुट से 
उसकी मिन्नता खत्म नहीं हुई, यद्यपि इस धन की वजह से उसे सालों 
बहुत खत-किताबत करनी पड़ो | 


इस समय तक वर्कले यूरोप में श्रपने विचारों का प्रचार करने के 
बारे में निराश हो चुका था। परल्तु स्थिर रहना और शांत होकर बैठ 
जाना उसके स्वभाव में नहीं था। इसलिए उसने अ्रतलांतिक के पार 
प्रमेरिका में अपने विचार फैलाने का निश्चय किया। साथ ही वह नयी 
जातियों में ईसाइयत का प्रचार भी करना चाहता था। उसने इसके 
सम्बन्ध में एक फड़कती हुई कविता लिखो | उसने बरमूडा नामक द्वीप में, 
जो भ्रमेरिका के दोनों छोरों से वरायर दूरी पर पड़ता है श्लौर जहाँ का 
जलवायु भी बुरा नहीं है, मिशनरी बनाने का एक कालेज खोलने की 
योजना बनाई। उसने सोचा कि यहाँ ग्रमेरिकी तथा रेड इण्डियन विद्यार्थी 
आकर शिक्षा लेंगे, फिर इंगलेण्ड श्राकर धर्म में दीक्षित होंगे और तब 
श्रएने; गले, देए, वाएएर, पात्र, ईएएएफ्, फए, राण्फ्दा, का; फ्रन्यएए फररेंणे १ 

परन्तु उसने यह नहों सोचा कि ६०० मील चलकर विद्यार्थी 
वरमूडा पहुंचेंगे कैसे ? उस जमाने में समुद्र-यात्राएँ इननो श्रासान नहीं 
थीं। शौर रेड इण्डिन तो यों ही बाहर आते-जाते बहुत डरते थे। खैर, 
वर्कले ने बड़े रोमांटिक ढंग से अपनी योजना का प्रचार किया और लंदन में 
जब एक दफा किसी डिनर पर उसकी योजना की हंसी उड़ाई जा रही थी. 


शेद वि के दार्शनिर 


ह> > २ हि च् ४ 
तय उसने इतनी कुशझता से उत्तर देकर लोगो के दिमाग बदल दिए कि 
ये सब मेजो से उठकर चिल्लाने लगे-- हम बरमुडा चलमे को तैयार है । 


और सच ही यह प्रतोत होने लगा कि योजना सफल हो जाएंगी। 
उसे सम्राट का चारटर मिल गया, पादरी और बेकर वरमुद्द के 'सेंट पॉल 
कालेज' के लिए चन्दे उगाहने लगे, और चूंकि चदो से काम चलना सम्भव 
चेही था, इसलिए पालियाप्रेट ने भी २० हजार पौंड की ग्राट देने का वादा 
कर दिया। ग्राँठ देने को बात जाजं प्रथम ने खुद प्रधान-मन्त्रो वालपोल 
से कहो, इसलिए वालपोल इनकार तो नही कर सका परस्तु उसे ग्रास्तारु 
भ्रच्छे नजर नही झ्रा रहे थे, इसलिए उसने पंसा दिए जाने की वास्तविक 
तिथि निश्चित नही होने दो । 

दो साल तक मामला यही ठहरा रहा । (तव बर्कले मे चदे से एकत्र 
धन का हो उपयोग करने का विचार किया ) परन्तु बरमूडा न जाकर वह्‌ 
रोड द्वीप चला गया-श्ञायद उसे भी वरमूडा की योजना में शक होने 
लगा हो। उसने सोचा हो कि महाद्वोप पर ही काम ज्यादा ठीक चल 
सकता है। न्यूपोर्ट मे उसने जमीन खरीदी, मकान बनवाया और ग्राठ के 
पैसे को प्रतीक्षा करने लगा। पर-तु कुछ हुआ नहीं। वालपोल ने पैसा 
देने से इनकार कर दिया | सम्ादु का समर्थयत भी शायद हिलने लगा। 
और सव भी बर्कले की आलोचना करने लगे। तीम साल बाद निराश 
होकर वर्कले इगलेण्ड लौट आया। 

प्रमेरिका मे समुप्नस जान्सन बर्कले का प्रशंसक बन गया था। 
उसका कहना था कि यह दर्शन सारे संसार में फेल जाएगा। न्यूयार्क में 
प्रव जो फोलविया यूनिवर्सिटी है, उसका पहला अध्यक्ष जान्सन हो था। 
बकले ने प्रपती सब किताबें येल कालेज को दे दी थी। केलिफोनिया में 
उसके नाम पर एक नगर भो है । 
-.. इगलैण्ड लौटकर उसने डेरी की भ्रपनी डोनशिप पर वापस जानो 
उचित नही समझा, भोर चुपचाप लद॒न में रहने लगा। इसके बाद वहू 
दे, भ्रायरलैण्ड के क्लोयत नामक छोटे से स्थान मे पादरी बनकर चला 
गया। प्रच्छी नौकरियो के प्रस्ताव उसके पास श्राए, परन्तु उसने उन्हें 
स्वीकार नहो किया । उसने किसानों की सेवा और लिफने-पढ़ने का 
काम छुरू किया । अमेरिका मे उसने सुना या कि रेड इण्डियन चेचक 
के इलाज के लिए तारकोल का पानी इस्तेमाल करते हैं। जब उसके गाँव 
में चेचक फैली, तव उसने भी यही किया। उसने यह भी कहना शुरू 


घडेते । 


हु 


किया कि तार का पानी बड़ा अच्छा टॉलिक है। फिए उसने एक किताब 
"लिखकर संसार को चकित कर दिया जिसका ताम ही २५. शब्दों का है 
और जिसका अर्थ होता है : ताद के पानी के गुणों से सम्बन्धित तथा . 
उससे ही निकलने वाले अनेकानेक विषयों पर दाशंनिक विचारों को 
अआुंखला। इस भ्रजोवो-गरोब किताब को कुछ लोगो ने बड़ा महत्त्वपूर्ण 
माना, और $छ ने कहा कि यह कोरी बकवास है। जो हो, तार जल का 
प्रयोग कुछ समय त्‌क बड़ी तेजी से फैला, श्रौर कई महत्त्वपूर्ण व्यक्तियों ने 
मृत्यु से बचने के लिए इसका उपयोग किया। पर शीघ्र ही चिकित्सा- 
शास्त्र ने इसे वजित कर दिया । 
प्रब बर्कले की अवस्था ६७ वर्ष को थी और तार जल के बावजूद 
उसका स्वास्थ्य खराब रहने लगा था। उसने अपने जीवन के ग्रन्तिम दिन 
झआावसफो्ड मे बिताने का विचार किया। उसने चर्च से इस्तीफा देना 
चाहा, परन्तु सम्राट ने उसे विना इस्तीफा दिए ही आावसफोर्ड श्राने की 
आज्ञा दे दी । वह श्रावसफोर्ड श्रा गया और अपनो पत्नो तथा पुत्री के 
साथ एक घर लेकर रहने लगा। कुछ महीने वाद एक दिन बहू चाय 
पोते हुए अपनी पत्नी से एक किताब पढ़वाकर सुन रहा था। इसो बीच 
उसका दिल धेड़कना बन्द हो गया, भौर उसकी पुत्री ने जब चाय का 
दूसरा प्याला तैयार करके उसे दिया, तब यह पता चला कि श्रब उसकी 
सत्ता संसार में नहीं रह हे। 
80७0७ 
बर्कले मर गया परन्तु अपने पीछे विचारों का एक बवंडर छोड़ गया। 
उसकी किताबों का श्रध्ययन करने वाले विद्वानों मे दो दल हो गए, ग्रब भी 
स्थित्ति यही है। दोनो हो उसे भाघुनिक युग का एक महत्त्वपूर्ण दार्शनिक 
“मानते हैं--भले हैं। एक दल उसके सव विचारों को ठोक मानता हो, दूसरा 
सभी को गलत मानता हो । सच यह है कि जित विपयों को बकंले ने 
लिया, उन पर भ्रन्तिम रूप से कुछ भी कहना सरल नही है। ज्ञान- 
मोमांसा तलवार को धार है, देर या सवेर जो हर खिलाड़ी के पैर काट 
देती है। इंस पर चलने का विचार करना ही बड़े साहस का काम है ्ौर 
थोड़ी देर चलने वाले को भी उचित श्रेय मिलना चाहिए। यह इसी से 
प्रकट है कि बर्कले के बाद बेहद जोरशोर,से इस विषय पर काम होना 
घुरू हो गया और सेकड़ों मस्तिष्क इसकी शोध में लग गए, जिसके 
परिणामस्वरूप झनेक स्कूल भी खड़े हो गए, परन्तु उनके काम का स्तर 
बहुत नीचे गिर गया भौर मौलिकता तो उनमें से एकदम खत्म हो गई। 


दिख के दार्शनिक 


बकंने को परिमाजित सॉंक परन्तु अपूर्ण हथूम कहा जाता है। 
इसलिए विपय को पूरा करने के लिए यहाँ जरा हयूम के कार्य श्लौर 
योगदान पर भो एक दृष्टिपात कर लें । 


हथूम बडे ख्यातिप्रिय व्यक्ति थे और पहले से योजना बनाकर 
उन्होंने भ्रपने जावन का सत्र कार्य किया। उन्होंने अनुभववाद को उसकी 
चरम सोमा पर पहुंचा दिया। इसप्ते आगे रास्ता हो नही रहा था। लॉक 
ने ईश्वर, जोव और जगत्‌ तोनों को माना था। वर्कले ने जगत्‌ को सत्ता 
का सण्डन किया श्रौर ईश्वर तथा जोव को रहने दिया। हयूम ने ईश्वर 
श्रौर जोव दोनो का ही सण्डन कर डाला। उन्होने बडे साहस से कहा 
कि झनुभववाद के झ्ाधार पर किसो भी तत्त्व को सिद्ध करना सम्मव 
नही है। 

उन्होने यह किस प्रकार किया ? उन्होने कहा कि मनुष्य का ज्ञान 
सह्करारो तवा वियारों तक ही सोमित है। लॉक ने इन संस्कारा को 
बाह्य जड प्रकृति से उत्पन्न तथा वर्कले ने ईश्वर की शक्ति से उत्पन्न माना 
था। हथूम ने दोनो की जड क्राठते हुए कहा कि यदि हमारा ज्ञान सवेदनो 
से हो होता है भोर उन्हीं तक सामित है, त्तो उनके कारणों का ज्ञान 
हमारे लिए सम्भव हो नही है। उन्हाने कहा कि कारण अवश्य हो सकते 
हैं, परन्तु हमारो बुद्धि उतको मौमासा करने मे असमर्थ है । 


ईश्वर और श्रात्मा की सत्ता कार्य-कारण सम्बन्ध मानने से भी सिद्ध 
फी जाती है। हथूम ने इसका सी खण्डन किया और कहा कि दीमो में 
सम्बन्ध होना अनिवार्य नही है। उन्होंने कहा कि भ्रमुभववाद से 
कार्यकारण सम्बन्ध सिद्ध नही होता । हम दोनो बातो को जानते तो हैं, 
परन्तु प्नुभव से दोनो के सम्बन्ध को कभी नही जान पराते। दोनो को 
हम झलग-अलग घटनाओे के रूप मे ही जानते है। वास्तव में इन दोनों 
फे सम्बन्ध की हम कल्पता कर लेते हैं। कई बार नियमित रूप से + दो 
घटनाप्नो को एक साथ देखकर भी हम यह सम्बन्ध मान लेते है। जैसे, 
पी पोले से प्यास बुझने का सम्बेदर जएनकर हम एक को दूसरे कर 
कारण मान लेते हैं, यद्यपि इसके सम्बन्ध का तीसरा सम्बेदन हमे नहीं 
होता। जहाँ घुआँ हो, वही आग भी देख लेने पर के कल्पना कर 
लेता है कि जहाँ घुप्लां हो, वहाँ झ्ाग होनो हो चाहिए। प्राय से हाथ 
जल जाने पर हम यह भनुभव करते है कि झाग से हाथ जल सकता है, पर 
हम उस जलाने वालो शक्ति को नही झनुभव करते, केवल ज्ञाग का शोर 


प्रषोके डर 


हाथ जेंलने की दो बातों का ही अनुभव करते हैं। झतः इससे किसो सावे- 
भौम नियम को नहीं बनाया जा सकता, सम्मावना तक ही इसे ले जाया 
जा सकता है। इसलिए ऐसे ज्ञान से किसी 'सत्य' का परिचय नहीं पाया 
जा सकता । 

अतः, हयूम के अनुसार न हम ग्रात्मा को जान सकते हैं, न ईश्वर 
को। “जय मैं अपने अन्दर “मैं' को देखने की कोशिश करता हूँ, तब मैं 
किसी सम्वेदन--गर्मी या सर्दी, प्रकाश या छाया, सुख या दुःख--पर ही 
श्रटक जाता हूँ, इसके भागे नहीं बढ़ पाता और न 'मैं” को ही पकड़ पाता 
हैं।” इसी तरह ईइवर की समस्या का समाधान करने योग्य हमारी बुद्धि 
नहीं है। इन विषयों के बारे में सोचना श्रपनी सामरथ्य से बाहर चले 
जाना है, जिससे गलतियाँ होतो हैं, ओर कोई दो मत एक समान नहीं 
हो पाते । 


हथूम कहता है कि विश्व की प्रकृति से ईश्वर की प्रकृति का 
अभ्रमुमान नहीं लगाता चाहिए। यदि हम ऐश्वा करेंगे, तो ईश्वर को पूर्ण नहीं 
मान सकते, बयोंकि विश्व पूर्ण नहीं है। यदि विद्व पूर्ण भो होता, त्तो 
भी उसकी सव बातों के लिए ईश्वर को जिम्मेदार ठहराना अ्रमिश्चित हो 
रहता । सम्भव है कि इस संसार के वनने के पहले जाने कितने भर 
संसार बने और बिगड़े हों। इससे भी ईश्वर की पूर्णता सिद्ध नहीं होती । 
ऐसी परिस्थिति में, सम्भव है, संसार को छोटे-मोटे देवी-देवताश्रों मे हो 
बनाया हो । कुछ कहा नहीं जा सकता | 
,. हँधूम कहता है कि ईश्वर यदि हो भी, तो उसके नैतिक होने का 
निश्चय नहीं किया जा सकता। प्रकृतिं का उद्देश्य जीवन को बढ़ाना हो 
प्रतीत होता है, उसे सुख देना नहीं अ्तोत होता । संसार में सुख से दुःख 
ज्यादा है। इसलिए या तो ईश्वर दयालु नहीं है या सर्वेशक्तिमान नहीं है । 


धर्म के विषय में हथूम का कहना है कि ईश्वर में विधास का कारण 
सत्य, ज्ञान आदि का प्रेम नहीं है, भ्रसुरक्षा की भावना, भय भर सुत्र की 
हाल है। ईभ्वर में विधा कितन का शरिगाय ने होकर मनुष्य की 
जावुक प्रकृति का परिणाम है। 

... इस तरह हथूम ने अ्रतुभववाद को उसके श्रन्तिम छोर तक पहुँचा 
दिया। उसके चिन्तन को इसीलिएं सम्देहवादी और श्रशेयवादी कहा गया | 
इससे भ्राचीने रूढ़ियों का खण्डन होने में बड़ो सहायता मिली। काट 
को भी उसके सन्देहबाद ने 'मोहनिद्रा से जगाया (“७ 


9१ विध् हे दाशंमिक 


काँड 
१७२४-१८०४ 


छ 


कांटे को प्रमुख रचना क्रिटोक' को शापेनहावर ने जर्मन साहित्य का सबसे 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ कहा है श्ौर शायद यह सच भी है। शापेनहावर यह भी 
मानता है कि जिस आदमी ने कांट को नही समझा, वह अभी वच्चा है। 
हर प्रदमो के बारे में यह शायद इतना सच न हो, परन्तु हर दार्शनिक 
झौर दर्शन-शास्न के ग्रध्यापक के बारे में यह झवदय सच है, क्योंकि यह 
जानी हुई बात्त है कि संसार के विश्वविद्यालयों तथा कालेजों में अनेक 
झध्यापक कांट को बिना ठीक से समझे ही विद्याथियों को उसका दर्शन 
पढ़ाया करते हैं। 

कांट की क्रपतती लिसी किताबों से उसे समझना प्रसम्भव के समान 

ही है। इसलिए उसके सच्चे प्रेमी पहले कई टीकाएँ पढ़ते हैं, फिर कांट की 
पुस्तकों को धीरे से खोलने हैं । इसका एक कारण यह है कि कांट ने अपनी 
रचनाओं में उदाहरण कभी नहीं दिए, क्योंकि उसने सोचा कि इससे 
पुस्तकें बडी हो जायेंगी--इसलिए उसने सिर्फ ६०० पृष्ठों को पहली पुस्तक 
लिखी ) फिर उसने यह भी सोचा फ्रि मेरी कितावें कोई बच्चे तो पढ़ेंगे 
नही, पेशेवर दाशंमिक ही पढेंगे--जो ठोक भी स्रावित हुआ--इसलिए 
“डदाहरणों की बया जरूरत है ? परन्तु उसने जब अपनी पुस्तक को 
पांडुलिपि अ्रपने एक मिन्र और उत्तप्त पेशेवर दाझ्षनिक को उसको राय 
जानने फे लिए भेजी, तो उसने वडी कठिनाई से उसे आधा खत्म किया, 
झ्ौर यह कहकर लौटा दिया कि इसे यदि मैंने पूरा पड लिया, तो मैं पागल 

हो जाऊँगा। 

इसलिए वडी सावधानी से कांठ के घर में घुसने को आवश्यकता है। 

झपनी किताव में उसने कहा हे कि कापनिक्स ने खगोल बिद्या में जैसी 


शेर 


फास्ति कौ, वैप्तो हो प्राप्ति मैं दर्शन के क्षेत्र में कर रहा हूँ। यह घमण्ड 
नहीं, तथ्य था। कापरनिकस से पहले के खगोलवैत्ताशों ने स्थिर नक्षत्रों को 
प्रतीत होगे वाली गति को सच मानकर इस तरह समझाया कि वे स्थिर 
मनुप्य-दशक के चारों श्रोर घूमते हैं, कापनिकस ने इसे गलत बताकर इस 
तरह समभाया कि घूमती हुई पृथ्वी पर भनुष्य-दर्शक की दृष्टि बदलती 
रहती है, इसलिए स्थिर नक्षत्र ही घूमते से प्रतोत होते हैं। कांठ से 
पहले के दाशनिक मह मानकर अपना सब चित्तन करते थे कि मनुष्य के 
सुंवेदन ्रौर भनुभव बाहरी संसार के श्रनुरूप होते है, कांट ने इसके विरुद् 
यह कहा कि ज्ञान में परिवर्तित होने के लिए प्रत्येक वस्तु को हमारे मन 
फे भ्रनुरूप ढलना हीता है। उसने कहा कि गणित तथा भौतिकी के नियम 
भी अपनो उत्पत्ति तथा सत्यता में मानव मन के अनुरूप ही होते हैं। जिस 
संसार में हम रहते हैं, उसे वहुत कुछ हमारा मन ही बनाता है। उसके 
सब नियम भी मानद मन के हो बनाये हुए है 

हथम, वाल्ठेयर ग्रादि के सम्देहवाद तथा भौतिकवाद के कारण 
चेचारिक जगत्‌ में जो ग्रव्यवस्था तथा रोप फल रहा था, उस पर कांट 
के चिन्तन ने मलहम का काम किया। यह सुनकर लोगों को श्रच्छा लगा 
कि हमारे श्रनुभव में झ्ञाने वाला वाहरो संसार हम से अलग नहीं है, 
बयोंकि उस संसार को हम ने ही बनाया है। किसी न किसी रूप में हमारा 
व्यक्तित्व बाहरी प्रकृति से श्रेष्ठ है। यद्यपि कांट ने इससे इनकार किया 
कि विद्वव के बारे में हम निश्चित रूप से कुछ जान सकते हैं, उसने यह 
श्राशा फिर जगा दो कि हम ईश्वर फो सम्मवत्तः जान सकेंगे, हमारी 
भ्रात्माएँ प्रमर हो सकती हैं, हमारी इच्छा-शक्तियाँ स्वतन्त्र हैं। उसने 
कहा कि ईश्वर, श्रात्मा तथा स्वतन्त्रता सम्बन्धो मानव मन के निश्चित 
दावे सम्भावनाएँ ही हैं, जो तक की सहायता से बनती हैं श्रौर नैतिक 
कत्तंव्य की भावना तथा सौंदर्यानुभूति के द्वारा पुष्ट होती हैं! इन सब 
बातों को बड़ी यूक्ष्मता तथा विस्तार से कांट ने प्रस्तुत किया है। 

सम्पूर्ण उन्नीसवीं शताब्दी के दर्शन पर कांट का प्रभाव छाया 
रहा । फिक्टे, शेलिग, हीगेल तथा शापेनहावर मे उसका झाधार लेकर 
सम्पूर्ण व्यवस्थाएँ ही खड़ी कर दीं, और नीत्दे, बर्गर्ताँ श्ौर जेम्स ने उसके 
चिन्तन के कुछ पहलुओं को श्रागे बढ़ाकर बहुत विकसित किया। बाद में 
नए दार्शनिक विचार आने पर जो श्रालोचना-प्रत्यालोचना हुई, उससे 
भी कांट के चिन्तन का श्रधिकांश सुरक्षित निकल झाया, थोड़े से श्रोर 
कम महत्त्वपूर्ण पहलू ही भ्रस्वीकृत हुए । 
श्र विश्व के दाशनिक 
हर 
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यह कप करने वाल व्यक्ति वहुत छोटे कद का, दुवला-पतला, मृदुभाषो 
व्यक्ति घा, जिसका सम्पूर्ण जीवन एक ही नगर मे, बिना किसी महत्त्वपूर्ण 
घटना के, बोता। जिन्दगी भर उसने शादों नहीं को वयोकि किसी एक 
लड़को से झादी करने का विचार करते रहने मे ही उसने लड़की के धीरज 
फो खत्म कर दिया झौर वह विचार न करने वालों को उत्तम पति समभकर 
ऐसे ही कसी व्यक्ति के साथ चली गई। दूसरी एक लड़को भी इसी कारण 
धहर छोड़ दुम दवाकर भाग गई। 

प्रशा के कोनिस्सवर्ग नामक नगर में कांट का जन्म हुग्ना था। 
उसके पिता गरीव मोची थे जो बड़ो शान्ति से भ्रपता जीवन बसर करते 
थे। वास्तव में उसके नाम, काट, वा पहला ग्रक्षर ० था, परन्तु हमारे 
दाशनिक ने सोच-विचार कर उसे ९ कर लिया जिमसे 0 को 'क' कहने 
के दजाय लोग 'श' ने कहे, भ्ौर “काट! को 'शाट! न कर दें । 

कांट की माता एक विशेष घामिक सम्प्रदाय, पीटिस्ट, को मानती 
थी जिसमे नम्नता और मानवता को विशेष महत्त्व दिया जाता था। इसके 
झाचार बहुत कड थे और काठ के जीवन पर उनका गहरा प्रभाव पड़ा। 
इसके कारण एक शोर जहां वह क्ट्ूरताग्रो तथा वाह्म प्रदशन का तीन 
विरोधी हो गया, वहाँ दूसरी ग्रोर जीवन के श्रन्त तक गहरा नोतिवादी 
भी बना रहा, जिसका श्रसर उसके चिन्तन पर भी पड़ा | 


सोलह साल की प्रवस्था मे धर्म का अध्ययन करने के लिए वह 
स्थानीय विश्वविद्यालय मे भरतो हो गया । साधनों की कमी के कारण 
वह प्रन्य विषय नहीं पढ़ सकता था। साधनों मे वृद्धि करने के लिए 
उसने घनी परिवारों के बच्चों को पढाना शुरू कर दिया। कहते हैं, वह 
शिक्षक भ्रच्छा था शरीर भ्रपनी स्वतन्त्रता तथा मानवी प्रतिष्ठा को 
भावनाओं से विद्याथियो को प्रभावित भी करता था। उसके अनेक 
विद्यार्थी आगे चलकर जर्मनी से सामन्‍्तवाद के उन्मूलन के आन्दोलन में 
नेता बने । वाद में एक दका काट ने खूद कहां कि देश में यरीबों पर 
अ्रत्याचार होता देखकर उसके पेट को नस-नाड़ियाँ चय्फर खाने 
लगती थी। 

इन्ही परिवारों मे काट ने दुनियादारी की जहरी बातें तथा बाहरी 
रस-रखाव के ढग सीसे, जो झागे चलकर वहुत काम आए--उसके 
सहयोगियों का कहना है कि चाहने पर कांट बहुत सम्य व्यवहार करने 


बाद हद 


ज्गता धा। इन्हीं वर्षों में उपमे वह सब विशाल प्रध्ययन किया, जो भागे 
चलकर प्रकट हुआ । जिन सव दार्शनिकों का उसने खण्डन किया, उन 
सभी से वह बहुत प्रभावित भी हुआ भर बुढ़ापे में उससे अपने चिस्तन 
का रुख काफी कुछ वंदल भी दिया। 


३१ वर्षे को अवस्था में वह लेखक तथा विश्वविद्यालय में प्राइवेद 
लेक्चरर के रूप में प्रकट हुआ। उसके लेक्चर भूगोल, मनोविज्ञान श्रौर 
दर्शन, सभी विषयों पर हुम्रा करते थे। प्राइवेट लेक्चरर की हैसियत बड़ी 
मामूलो होती है, श्रौर १५ साल तक कांट इससे आगे नहों बढ़ सका | परन्तु 
पिता के कार्य को तुलना में यह बहुत बड़ो उन्नति थी। उसने दो बार 
प्रोफेसर बनने का प्रार्थना-पत्र दिया, पर बह स्वीकृत नहीं हुआ। तीसरी 
बार अ्रवसर दाने पर उसे तकंक्षास्त्र और तत्त्वज्ञान का प्रोफेपर नियुक्त 
क्रिया गया। इस बीच उसने अध्यापन-शास्त्र पर एक पुस्तक लिखों 
जिसके वारे में बह खूद कहता था कि इसमें बताई प्रच्छी-प्रच्छी बातों का 
मैंने कभी पालन नहीं किया है। पर सच इसका उलटा है, लेखक को 
श्रपेक्षा वह शिक्षक हो भ्रच्छा था। बह मध्यम योग्यता के विद्यार्थियों पर 
ज्यादा ध्यान देता था क्योंकि उसके ग्रनुसार मूर्ख विद्याथियों का तो कोई 
इलाज हो नहीं है, भ्रोर विनक्षण विद्यार्थी अपने शिक्षक खुद होते हैं। 


इस समय किसे पता था कि शीघ्र हो वह तत्त्वज्ञान के क्षेत्र में 
झभूतपूव हलचल पैदा कर देगा--ऐसे मामूलो से शान्तचित्त श्रष्पापक से 
यह ग्राशा हो ही नहीं सकती थी। उसे खुद भी यह पता नहीं था क्योंकि 
उसने लिखा है कि “तस्वज्ञान की देवी ने मुझे कोई वरदान नहीं दिया। 
तत्त्वज्ञान एक अथाह और अंधेरा समुद्र है, जिसका न कोई किनारा है 
झौर न जिसमें कोई लाइटहाउस हो है। यह दर्शन के श्रनेक हूटे हुए 
जहाजों से भरा हुआ्ना है!” वह बहुत ऊँच। चिन्तन करने वाले दार्शनिकों 
पर हमले भी करता रहता था और कहता था कि वहाँ तो इतनो तेद्ध 
हवाएँ चलती हैं, जिनमें आदमी ठहर हो नहीं सकता। लव क्‍या पता 
भा कि सबसे बड़ा तूफान वह खुद ही चलाएग् ! 
कांट का विकास बहुत घोरे-घोरे ही हुआ। उसको क्रिडीकर 
५४७ वर्ष की अ्रवस्था में प्रकाशित हुईं। इसका एक कारण यह हो सकता 
है कि उसे बहुत से विषय पढ़ाने पड़ते थे और पोरियड 'भो काफी लेने 
पड़ते थे। खुद उसकी प्रपनी रुचि भी बहुत से विपयों में थो और वह 
” घन पर लिखा भो करता था। उसने खगोल तथा नृतत्त्व-शास्त्र पर 
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कितायें लिसीं और कई मनौर॑जक वातों का प्रतियादन किया | जेसे उसने 
इस बात को सम्भावना प्रकट की कि मनुध्य का उद्धव पशु से हुआ है । 
बुढापे में भी वह अनेऊ विषयों पर लिखता रहा। जेप्ते बुद्धि और संवल्प 
को शक्ति के द्वारा रोग की भावना पर नियन्त्रण” पर उसका लेख। उसे 
अपने स्वास्थ्य को रक्षा करने के लिए वहुत कुछ प्रयत्त करना पड़ता था । 
परन्तु उसने डाक्टर की सहायता कभी नही लो और ८० वर्ष तक जिया। 
बह रोज़ टहलने जाता था, चाहे मौसम अच्छा हो या खराब, भ्रौर 
टहलते समय प्राकृतिक शक्तियों का पूरा उपयोग करने के लिए साँस नाक 
से ही लेता था-यानी किसो से वात भी नहीं करता था। जब मौसम 
सराव होता था, तव उसका नौकर छाता लिए उसके पीछे दौड़ता रहता 
था। जिस रास्ते पर काट अपनो छड़ी लिए घृमता था, उसका नाम ही 
दाशनिक की पगडण्डो! पड़ गया है। वह समय का बड़ा पावन्द था। 
लोग उसके प्राने-जाने से भ्रपनी घड़ियाँ मिलाया करते थे । 


फांट दयालु और मिलनसार था। उसके मित्र झ्रौर पड़ोसी उसे 
बहुत चाहते ये। उम्तके विद्यार्थी भो उप्ते प्यार करते थे और उसकी इज्जत 
करते थे। इसका एक कारण यह भो था कि वह अपने विद्याथियो को 
भ्रपने विचार खुद हो स्थिर करने के लिए प्रेरित करता था। उस समय 
को देखते हुए यह बड़ी उदारता की वात थो। खुद अपना दशंन विकसित 
फर लेने तथा प्रख्यात हो जाने के बाद वह इतना सहिप्णु नहीं रहा, जो 
शायद स्वाभाविक ही था | तब वह सबसे यह श्राशा करने लगा कि 
वे उसके दर्शन को स्वीकार कर लें, ऐसा ने करने वालों को बह बिद्दी 
प्रौर मूर्ख समझता था। परल्तु उसकी वाह्य नम्नता में कभी कोई कमी 
नही श्राई | वह अपने मित्रों तथा विद्याथियों को खाने पर बुलाता भ्रौर 
बाद में घण्टों उनसे मनोर॑जक बातें करता घधा--जों उस जैसे दार्शनिक के 
लिए आश्चर्य की बात थी । 


इसी बीच वह धीरे-घीरे अपना 'क्रिठीक भ्राव प्योर रीजन! नामक 
प्रन्थ लिखता भौर दुहराता रहा। उसने इसे लिखने में १५-२० साल 
लगाए और जब यह प्रकाशित हुआ, तब से एक नए युग का सृत्रपात हुआ। 
दर्शन की लम्बी सड़क पर यह ग्रन्थ एक महत्त्वपूर्ण मील के पत्थर की 
तरह था तचज्ञान के अथाह अंधेरे समुद्र मे प्रकाश-स्तम्भ की तरह खड़ा 
है। ज्ञान की भ्रान्तरिक प्रकृति को छान-बीव करके कांट ने इसमें उन 
प्रार्धारों फो स्थापित किया है, जित पर वह स्थिर है। साथ ही उन 
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सौमाओं का भी निर्देश कर दिया है, जिनको ज्ञान पार नहीं कर सकतां॥ 
इसमें चिन्तन की महृत्ता और सोमा दोनों हो एक साथ चित्रित है। यह 
ग्रन्थ इतना प्रसिद्ध हुप्ना कि हर दशाब्दी के बाद इसका नया संस्करण 
प्रकाशित होने लगा और भ्रब भी हो रहा है । 


सात साल बाद कांट ने अपना दूसरा महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ 'क्रिटीक श्राव 
प्रेक्टिकल रीजन' प्रकाशित किया। इसमें नोति, आचार तथा धर्म आदि 
पर कांठ के विचार हैं। इसके भी दो साल वाद उसने 'क्रिदोक झाव जजमेंट! 
नामक ग्रन्थ प्रकाशित किया जिसमे सौन्दर्यशास्त्र, कला, जीवशास्त्र आदि 
पर उसके विचार हैं, और इन सब के कारण धामिक जगत्‌ की जो 
भावनाएँ मनुष्य में उत्पन्न होती हैं, उनकी छान-बीन है। ये तीनों 
'क्रिटोक” उसके सबसे महत्वपूर्ण ग्रन्थ है यद्यपि इन्हीं विपयों पर 
प्रकाश डालने वाले दो-तीन और ग्रन्थ भी उसने लिखे हैं। 


कांट के दर्शन का व्यवहार-पक्ष नैतिकता तथा कत्तंव्य को भावना 
से ग्रोत-प्रोत है। उसने नेतिक दायित्वों को श्रन्तिम और श्रपरिवतेनोय 
माना है। इतनी ज्यादा कत्तंव्यप्रियता के कई कारण हो सकते हैं। पहला 
यह कि उसका वचपन वड़ी गरीबी और भ्रनुशासन में बीता । उसका बाप 
ही मोची नहीं था, उसकी वहन भी घरों मे नोकरानी का काम करती 
थी। दूसरा यह कि उसका स्वास्थ्य बहुत ढीला था और उसे काम लायक 
बनाये रखने के लिए कांट को बहुत आ्रात्मानुशासन रखना पड़ता था। 
तीसरा कारण यह भी हो सकता है कि उस जमाने के सरकारी नौकरों को 
एक तरह से सैनिक अनुशासन में रखा जाता था | 


झ्रब उसको कृतियों को जरा विस्तार से देखें। 'क्रिटीक श्राव प्योर 
रोज्षन! में बह उस ज्ञान को शुद्ध मानता है, जो इन्द्रियों के माध्यम से, 
जो कभी-कभी अशुद्ध भी हो सकती है, हमें प्राप्त नहीं होता, भ्रपितु जो 
इन्द्रियानुभव से स्वतन्त्र होता है । ऐसा ज्ञान हमारी पन्तर्प्रकृत्ति तथा मन 
"के प्रनुरुष होता है। श्रव यह हुआ अनुभववादी लॉक, बकेले तथा हथूम 
का खण्डन, कि ज्ञान सम्वेदनों के अलावा हो ही नहीं सकता। काट कहता 
है कि भनुभव से ही ज्ञान होता है, ऐसा नहों है। अनुभव केवल यही 
बताता है कि-इस समय वंया है, यह नहीं बताता कि सदा क्या होता है 
श्रौर कया नहीं हो सकता | इसलिए झनुभव से सामान्य सत्य नहीं प्राप्त 
हो सकते । सामात्य सतयों में एक प्रकार को भान्तरिक श्रनिवार्यत्ता होती 
है भर वे स्पष्ट तथा निश्चित होने चाहिए। ताले यह्‌ कि वे प्नुमव 
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के पूर्व भी सत्य हो और बाद मे भी सत्य ही रहे। जैसे गणित का ज्ञान, 
जो अनिवार्य औौर स्पष्ट होता है, कोई भी भावी अनुभव जिये बदल नही 
सकता। विसी दिन सूरज का पश्चिम मे निकलना सच हो सकता है, आग 
से किसो दिन लकडो न जले, यह भी हो सकता है, परन्तु दो और दो 
चार न होकर छ या दस हो, यह कभी नही हो सकता! 


ज्ञान की ऐसी श्ननिवार्यता झौर श्रन्तिमता कैसे प्राप्त हो? 
झनुभव से १ नहीं, क्योकि अनुभव से अलग अलग सबेदन हो प्राप्त होते 
हैं, जिनका क्रम भविष्य मे कभी वदल भी सकृता है। तो, ये सत्य अपनी 
झनिवार्यता मन की आन्तरिक प्रवृत्ति से भौर उसके कार्य करने के ढगरसे 
प्राप्त होते हैं। मनुष्य का मन निथ्किय मोम नहीं है, जिस पर झनुभव 
झौर सवेदन झपनो मनचाही छाप अकित कर द, ने यह मानसिक 
स्थितियों का हवाई नाम है, यह एक क्रियाशोल यन्त्र है जो सवेदनों को 
विचारो मे बदलता तथा ढालता है शोर उनमे झनुशासन तथा एकत्ता 
उत्पन्न करता है। 

मन यह कैसे करता है ? इस प्रिया को काट ने इन्द्रियातीत 
थानों इच्द्रियो के श्रनुभव से परे का दर्शन वहा है। उसने इसके दो भाग 
बताएं हैं। पहले भाग मे मन सवेदनो को देश और काल के अनुरूप ढाल 
कर प्रत्यक्षो मे परिवर्तित करता है, दूसरे मे वह प्रत्यक्षा को विकल्पों या 
धारणाओ्रो के भ्रनुसार ढालकर विचारो में सगठित करता है। 


जैसे आँख ने कोई रंग देखा, नाक ने कोई गन्ध सूंघी, हाय ने 
किसो स्पर्श का अनुभव किया । झलग-प्रलग ये सत्र सवेदत है, परन्तु मन 
में एकन्र होकर 'फूल' का ज्ञान कराते हैं । सवेदनो का यह संयोजन क्या 
अपने झाप हो गया ? झनुभववादी कहेंगे 'हाँ, काट कहता है 'नहीं?। ये 
सवेदन विभिन्न नस-नाडियों से चलकर मन में पहुंचते है। वहां इनका 
चुनाव हीता है प्रोर चुताव का नियम होत। है मन का उदृश्य। सोती 
हुई माँ किसो हलचल स नही जगती, बच्चे क हिलते ही जग जाती है। 
घड़ी टिक-टिक चलती रहूतो है परन्तु यदि हमे सवा नौ वजे कुछ काम 
है, तो वही 'टिक' हमे सुनाई देगा । दो भ्रोर पाँच को यदि जोडना उद्दश्य 
है, तो उत्तर झायेगा सात, यदि गुणा करना उद्देश्य है, तो उत्तर 
झायेगा दस। 

भ्रव ये प्रत्यक्ष विचारों भर्थात्‌ सम्बन्धो, परिणामों झौर नियमों मे 
परिवर्तित किये जाते है । इससे उन्ह निम्नय तथा सावभोमता भाष्त होती 
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है। यह कार्य जिन साधनों से सम्पन्न होता है, उन्हें कांट ने धारणाएँ 
कहा है। ये ज॑से सांचे है जिनमें ज्ञान ढाल्ा जाता है। ये बारह प्रकार 
के बताए गए हैं जो चार भागों में विभाजित है। यह मन के कार्य करने 
को ढंग है। संगठित सवेदनों से प्रत्यक्ष, संगठित प्रत्यक्षों से विचार तथा 
संगठित विचारों से ज्ञान भौर विज्ञान उत्पन्न होता है। यह क्रम तथा 
एकता झपने झाप नही झ्ाती, हम खुद उनमें एकता उत्पन्न करते है। 

इससे झागे कांट यह दिखाता है कि तर्क तथा विज्ञान की यह 
पूर्णता त्रथा सत्यता भी सोमित और सापेक्ष है। यह वास्तविक श्रनुभव 
तक ही सोमित और अनुभव के मानवी प्रकार की सापेक्ष होती है। जो 
वस्तु हम देखते है, वह पहले किसो और तरह की रहो हो सकतो है शौर 
यह भी सम्भव है कि पशु को वह ऐसी न लगती हो जंसो मनुष्यों को 
लगती है, क्योंकि दोनो को इन्द्रियो में भेद हो सकता है। कांट बाह्य 
जगत्‌ भ्रौर पदाथ की सत्ता मे अविश्वास नही करता, वह यह श्रवश्य कहता 
है कि उसकी सत्ता के भ्रतिरिक्त उसके विषय मे हम और कुछ नहीं जान 
सकते। तात्पर्य यह कि विज्ञान श्रथवा धर्म का परम सत्ता, भ्रमरता 
प्रादि के विषय कुछ कहना सम्भावना ही हो सकता है, निश्चय नहीं हो 
सकता | तर्क से भो न ईइवर सिद्ध होता है, न श्रात्मा श्रौर न 
स्वतन्त्रता । यह एक महत्त्वपूर्ण बात है । 

लेकिन कांट जैसे भले शोर सज्जन व्यक्ति ने यह क्‍या सिद्ध कर 
दिया ? जर्मनी के सब पादरी नाराज़ हो उठे और बदला लेने के लिए 
उन्होंने भ्रपने कुत्तों के नाम इमानुएल कांट रख दिए। किसी ने उसकी 
तुलना फ्रांस के रॉविस्पियेर से को जिसने एक राजा और हजारों फ्रेंच 
स्त्री-पुर्षों को मार डाला था-कांट ने तो ईश्वर को हो मार डाला। 
लेकिन कुछ हुम्ना नहीं क्योंकि राजा काफी उदार था श्रौर उसका शिक्षा 
मन्‍्त्री कांट का भक्त था--कांट ते अपनी यह किताव भी उसको समपितत 
क्री थो। 

फिर जब उसको दूसरी किताब 'क्रिटीक झ्राव प्रैविटकल रीश्नः 
प्रकाद्षित हुई, तव दूसरा ही नक्‍श्ञा दिखाई दिया। इसमें घ्मं को स्थापना 
की पई थी, परल्तु ज्ञान शोर विज्ञान के श्राधार पर नहों, नैतिकता के 
प्राधार पर। सेकिन नैतिकता का श्राघार ठोस होना चाहिए, वह्‌ झपूर्ण 
हक या संवेदनों पर भ्राघारित न होकर अन्तज्ञान पर श्राघारित हो तथा 
गणित की तरह निश्चित ही । वया शुद्ध ज्ञान ब्यावहारिक हो सकता है 
पर्पात्‌ पया यह इच्छाघक्ति को पपने श्राप संचालित कर सकता है? 


ध५ पि्न के दंशैनिफक 
५ की 


हाँ, कांट ने उत्तर दिया | उसने कहा कि हमारे सनुभव की सबसे महत्त्व- 
पूर्ण बात हमारी प्मान्तरिक नंतिकता ही है, कि क्या सही है और क्‍या 
ग्रलत। भले ही हम कोई गलत काम करते हो पर जानते जहूर हैं कि 
वह गलत हैं और उसे न करने का सक्हप भी करते रहते हैं। इस सकतप 
फो उत्पन्न करने वालो प्रेरणा कहाँ से श्राती है ? यह हमारी भन्तरात्मा 
में निहित है। 


कोई कार्य भी अच्छा या बुरा इसी लिए होता है क्योकि वह इस 
भावना को भाज्ञानुसार या अवज्ञा मे किया जाता है, इसलिए नहीं कि 
उसका परिणाम अच्छा या बुरा होता है। सुखप्राप्ति का दर्शन नैतिकता 
नही है । 

काट ने कहा कि कत्तंव्य करते रहने की यह भावना मानवी इच्छा- 
शक्ति वी स्वतन्त्रता को भी सिद्ध करती है। यदि हम स्वतन्त्र न होते तो 
कत्तंव्य तथा नैतिकता की घारणा ही कैसे उत्पन्न होती ? तक से यह 
स्वतन्त्रता सिद्ध नही होती, यह तो नेतिक सड्भूढ के समय सीधी श्रान्तरिक 
भ्रनुभूति से हो सिद्ध होती है। 

इसके साथ ही हम यह भी अनुभव करते हैं कि हम अमर हैं, भले 
ही इसे हम सिद्ध न कर सकें। हम इस ससार में रोज देखते है कि सज्जन 
की अपेक्षा चोर ज्यादा सुखी रहता है, पर फिर भी वया हम सत्कर्म छोड 
देने की प्रेरणा भीतर से पाते है ? नहीं। ऐसा वयो ९ इसलिए, क्योकि हम 
झपने भीतर यह जानते हैं कि यही जीवन सब कुछ नही है, इसके श्रागे 
भी जीवन है जिनमे यहाँ की बुराइमो का सतुलन हो जाएगा । 


इसी तरह ईश्वर भी हो सकता है। यदि अमरता की सम्भावना 
सही हो, तो इस परिणाम को उत्पन् करने वाले उपयुक्त कारण, अर्थात्‌ 
ईइवर की सम्भावना भी सही हो सकती है। पर यह तके से सिद्ध नही 
हो सकता, तर्क से परे औ्रोर ऊपर स्थित नैतिकता की भावना से ही 
अनुभव होता है " 

इस ग्रन्थ के वक्तव्यों को कायरतापूर्ण माना जा सकता हैं, परन्तु 
ऐसा नही है। तर्काधारित घर्मशास्त्र को नष्ट करके नैतिकता-प्राघारित 
घर्ंशास्त की स्थापना करने से पादरी लोग और भी नाराज़ हो उठे । 
अ्रपनी तीसरो किताब 'क्रिटीक आव जजमेट' में काट ने सौन्दय्यंशास्त्र श्रादि 
के आधार पर विश्व की व्यारया की श्नौर कहा कि यहाँ भ्रमेक सुगठित 


काद ७१ 


द् 


तथा घुन्दर वस्तुएँ दिखाई देती हैं, जिनसे यह लगता है कि ऐसी बढ़िया 
डिज़ायन की चोजें वनाने वाला भी जरूर कोई बुद्धिमान व्यक्ति होना 
चाहिए। परन्तु साथ ही प्रकृति में श्रनेक वस्तुएं व्यर्थ तथा मूर्खतापूर्ण भी 
दिखाई देती हैं। प्रकृति के अनेक कार्य भी अजीव हैं-वह श्रपार दुःख 
झौर मृत्यु के मूल्य पर जीवन को चलाती है । इसलिए सृष्टि के रूप को 
देखकर भी ईश्वर को मानना उचित प्रतीत नहीं होता। कांद ने कहा कि 
पादरियों को इस आधार पर ईश्वर की सत्ता मानना बन्द कर देना 
चाहिए। इससे सिद्ध होता है कि पिछले ग्रन्थ में कांठ ने कायरता नहीं 
दिखाई थी, झपने सही विचार ही रखे थे । 


इसके तुरन्त बाद कांट ने धर्म पर ही एक और किताब प्रकाशित 
की, जिसमें उसने और भी भ्रागे बढ़कर कहा कि चूँकि धर्म का श्राधार 
तक॑ न होकर नैतिकता पर आधारित व्यावहारिक ज्ञान है, इसलिए बाइविल 
या उस जैसी कोई भी पुस्तक खुद नेतिकता का निर्णय नहीं कर सकती; 
उस पुस्तक को ही शाइत्रत नैतिकता को कसौटों पर परखा जाकर नेतिकता 
के लिए उसका मूल्य स्थिर किया जाना चाहिए। चर्च इत्यादि भी जिस 
सीमा तक इस नैतिकता को बढ़ाते हैं, उसी सीमा तक उनकी उपयोगिता 
है। सच्चा चर्च उन्हीं लोगों का समूह है, जो चाहे जितना छोटा या 
बिखरा हुआ हो, पर जो इस नैतिकता को मानता हो। ईसा ने ऐसा ही चर्च 
बनाना चाहा था परन्तु लोगों ने उप्ते कुछ और हो वना लिया। यह चर्च 
जनता को एक नहीं करता, उन्हें सैकड़ों सम्प्रदायों में बाँटता है, उन्हें स्वर्ग 
के टिकठ वेचकर धोखाघड़ी कर्ता है। चमत्तकारों से धर्म सिद्ध नहीं होता 
और वे प्रार्थनाएँ वेकार हैं जिनसे नेसगिक नियम टुटते हों। 


इस किताव ने तो हृद कर दी । इसमें कांट के मुख से वाल्टेयर 
बोल रहा था। इस समय तक फ्रेडरिक हितीय गद्दी पर बैठ चुका था श्रौर 
उसकां मन्त्री था एक कट्टर पादरी । यह बलपूर्वक धर्म का प्रचार करने 
पर तुला था। इसने सब धर्म विरोधी अ्रध्यापकों को वरखास्त करने की 
श्राज्ञ जारी कर दो । कांद की प्रतिप्ठा तथा बुढ़ापे के कारण उसके 
विरुद्ध कुछ करना सम्भव नहीं हुआ, इसलिए उसके प्रकाशक पर दबाव 
डाला गया कि वह यह किताब न छापे । परन्तु कांट ने चुप रहना उचित 
नहीं समझा, उसने जेना विश्वविद्यालय से पुस्तक प्रकाशित करा ली। 
जेना प्रशा से बाहर था और वहाँ का शासक भी उदार था। इस पर प्रशा 
सरकार का हुक्मनामा कांट के पास पहुँचा कि वह भविष्य में ऐसे कार्य न 


* जर दिख के दार दिक 


करे पन्यथा उसे उसके परिणाम भुगतने होगे। काट ने उत्तर में लिखा 
कि प्रत्येक विद्वान्‌ को अपना मत प्रकट करने का भ्रधिकार है, परन्तु वह 
इस राजा के रहते चुप रहेगा। 

शायद यह दुर्वल और बूढ़े कांट का शाप था जो ज्ञीघ्र हो फल भी 
गया। राजा की दो-चार साल वाद मौत हो गई और उसका उत्तरा- 
घिकारी उदार सिद्ध हुआ । तब कांट ने फिर लिखना शुरू कर दिया 
भौर भ्रपनो अझगलो क्ताव को भूमिका मे राज्य से हुए भ्रपने झगड़े का 
पूरा कच्चा चिटूठा भी बयान किया। 


पर अब कांट का श्रत भी झा गया था। उसकी शक्तियाँ धीरे-धीरे 
जवाब देने लगी। उसकी स्मृति भी नष्ट हो गई भ्ौर उसे प्रजीब प्रजीब 
सपने सताने लगे । कुछ क्षणों के लिए जब वह स्वस्थ होता, तो मेज़ पर 
लिखने बैठ जाता। लम्बी बीमारी के ब'द एक दिन, ७९ वर्ष की अझवस्या 
में, वह शान्त हो गया। उसकी मृत्यु से एक सन्त, जो बाहर से दुर्वल 
परन्तु भीतर से अत्यन्त साहसी था भ्रौर इसी साहस के वल पर जिसने 
समस्त ससार मे हलचल मचा दी, इस दुनिया से उठ गया 4 (0 
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किसी क्ताव में शापेनहावर का चित्र देखने पर लगता है मानो रात के 
गहरे श्रेधेरे में भूत देख लिया हो । बिखरे हुए बाल, दबे हुए श्लोठ, छेदती 
हुई भ्रांखें औऔरौर नोकदार नाक वाले इस व्यक्ति को देखकर इसके दार्शनिक 
होने का श्रनुभव तो होता ही नहीं, सामान्य व्यक्ति होने का झनुभव भी 
नहीं होता। शायद इसीलिए जर्मनी के विश्वविद्यालयों ने उसे अपने यहाँ 
भाषण देने बहुत कम बुलाया और जर्मन जनता ने भी बहुत दिन तक उसे 
दाशंतिक मानने से इनकार क्या। वाद में जब उसे लोगों ने स्वीकार 
कर लिया, तब भी उसका दर्शन पढ़ने के वाद हमेशा यही अनुभव किया 
कि उन्होंने देर तक भूत से बातें की हैं. । 


शापेनहावर का दश्शन इतना निराशावादी है कि अन्त तक पहुँचते- 
पहुंचते उससे डर लगने लगता है। उसका यह कथन कि इच्छा-शक्ति की 
क्षिया को प्रयत्नपूर्वक रोक देकर मनुष्य जीवन को इस तरह सुला देना 
चाहिए कि सारे संसार में निर्वाण की शान्ति 'छा जाए, साधारण घर- 
गृहस्थी वाले लोगों को भयभीत करने के ग्तिरिक्त कर ही क्या 
सकता है ! 


संक्षेप में शापेनहावर का दर्शन यह है कि यह संसार मनुष्य की 
इच्छा-शक्ति के श्राधार पर चल रहा है, उसी से जीवन उत्पन्न होता है, 
बढ़ता है तथा जीवित रहता है। परन्तु यह इच्छा-शक्ति सुख नहीं प्रदान 
करती, दुःख ही देती है और वहुत-वहुत दुःख देती है । यह कभी समाप्त 
नहीं होती और इसके कारण मनुष्य कामना के पीछे दौड़ता रहता है। 
इसलिए बुद्धि के ढारा इसे दवाना चाहिए, विवाह करके जीवन को 


हि. विश्व के दाररनिक 


बैढाता नहीं चाहिए, और कोशिश यह करनी चाहिए कि यह व्यथ जौवन॑ 
शीघ्र से शीघ्र समाप्त हो। 


इन बातो का यद्यपि समर्थव नही किया जा सकता, परन्तु इच्छा- 
शक्ति का सूत पकडकर झापेनहावर ने मानव-जीवन के अनेक पक्षों तथा 
समस्याप्रो का इतना सुन्दर विश्लेषण किया कि भ्रनेक नवीन बातों का 
पता चला और जीवन का ज्ञान भो विस्तृत हुम्ना। मनोविज्ञान को नई 
दृष्टि मिली और नई शोधो का आरम्भ हुआ | 


वास्तव में शापेनहावर के निराशावादो दर्शन के लिए वह खुद नह्ठी, 
उसका युग ही दोपो था | फ्रेंच की राज्यक्रान्ति मर चुकी थी, नेपोलियन 
सम्पूर्ण यूरोप पर विजय प्राप्त करने के बाद हार चुका था और सेठ हेलेना 
में कद होकर संड रहा था, तया उसक्रे अभियानों ने सम्पूर्ण महाद्वीप में 
जो तबाही मचाई थी, उससे जनता त्राहि-तराहि कर रही थो । लाखो लोग 
मर चुके थे, खेत वीरान पड़े थे, मास्को जेते महानगर जल चुके थे श्रौर 
कार्लाइल के शब्दों मे 'लोग पानो पीकर अपना पेठ भरने की कोशिश 
फरते थे! । यह निराशा इतनी व्यापक थो कि सभी देश निराशावादी कवि, 
लेखक तथा संगीतज्ञ ही उत्पन्त कर रहे थे। लेकिन इस तरह का दार्शनिक 
केवल एक हो हुप्ना श्र वह था शापेनहावर । उसने यह नही कहा कि यह 
अव्यवस्था यूरोप मे ही है, उसने उप्ते दुर तक फंलाते हुए सख्ती से कहा, 
कि यह अव्यवस्था सम्पूर्ण विश्व मे ही विद्यमान है, कि ससार का कोई 
निर्माता नही है, यदि है तो वह कर भौर भन्धा है, कि पाप ससार को 
नस-नस में समाया है, कि मानवता के लिए कही कोई झ्राशा शेप नही है | 
७90७ 
शापेनहावर का जीवन झौर चरित्र भी निराशा, कदुता, अहकार, पागलपन 
ग्रादि का एक भ्रजीब सा सम्मिश्रण है। उसके पिता व्यापारी थे भौर 
उनका मिजाज भो गरम रहता था। कहते है, वे आत्महत्या करके मरे 
थे। खुद उनके पिता भी पागल हो गए थे। श्ापेनहावर की माता भ्रच्छी 
उपन्यास-लेखिका थी, परन्तु बेठे से उनकी कभी वनो नहीं। इसके लिए 
थे खुद तो दोपो थो ही क्योंकि उसका स्वभाव भी बड़ा तेज़-तर्रार था 
झ्रौर पति की मृत्यु के वाद उन्होने वहुत स्वतत्न जीवन बिताना घुरू कर 
दिया था, जो शापेनहावर को पसन्द नहीं था। परन्तु शापेनहावर भी 
इसके लिए कम दोपो नही थे क्योकि वे माता का जरा भी लिहाज नही 
फरते थे भौर उन्हें खरो-खरी सुनाते थे । इसलिए वे दोनो झलग-प्नलग 


थ 
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रहने लगे शोर सामाजिक अवसरों पर ही एक दूसरे से मिलते थे। फिर 
गेटे के कारण, जिसने माँ से यह कहा कि तुम्हारा बेटा एक दिन बहुत 
यश प्राप्त करेगा, एक दिन माँ-बेटे में ऐसी गहरी लड़ाई हुई कि दोनों सदा 
के लिए बिलकुल ग्रलग हो गए और २४ साल बाद माँ की मृत्यु से हा यह 
भगड़ा खत्म हो सका। ह 

जिस व््क्ति को माँ का प्यारन मिलकर उसको तोब घृणा ही 
मिलो हो, और जिसके लिए वह खुद भी कम जिम्मेवार न हो, वह 
कितना श्रभागा है ! यह भी नहीं कहा जा सकता कि शापेनहावर खुद बड़े 
चरित्रवान थे और माँ की निदा करना उनके लिए ठोक था क्योकि, यद्यपि 
उन्होंने श्राजी वन विवाह नहीं किया, उनका सम्बन्ध कई स्त्रियों से रहा 
जो कभी सुखी नहीं रहा ओर, कहते हैं, उनके एक अवैध लड़का भी हुम्ना 
जिम्तकी उन्होंने कभी चिन्ता नहीं की । फिर भो, उनका प्रपना हो कथन 
है कि 'सन्तान झपने माता-पिता के गुणों को हो ग्रहण करती है”, जो 
उनके पअयने बारे में जरूरत से ज्यादा सच था। 


शापेनहावर को शिक्षा फी सब सुविधाएँ प्राप्त थीं और उसने उतका 
उपयोग भी किया। उसने कई भाषाएं सीखीं और प्राचोन तथा नवीन 
दर्शनों का गहरा अ्रध्ययन किया । भारतीय दर्शनों का भी उसने भ्च्छा 
ज्ञान प्राप्त किया। फिर उसने “दि फोरफ़ोल्ड रूट आव सफोीशेंट रीज्ञन' 
थीसिस लिखकर डाकटरेट प्राप्त की | परन्तु वचपन से ही वह उदाप्, 
शंकालु तथा क्ोषी हो गया और उसे ्रजोव श्रजोब डर ॒भी सताने लगे) 
वह हमेशा भपने सिरहाने भरी हुई पिस्तीौल रखता था श्ौर छूरे के डर से 
नाई के यहाँ नहीं जाता था| थोड़े से शोर से भी वह बेहद परेशान हो 
उठता था। लेकिन वह श्रपने को बड़ा प्रतिभाशालो समझता था झौर 
सोचता था कि लोग उसकी कद्र नहीं करते। इसलिए वह सदा अपने 
भीतर घुटता रहता था । उसमें योवनोचित साहस भर प्रखरता की भी 
फ्रमी थी। नेपोलियन के विरुद्ध जो स्वतन्त्रता के संघर्ष चल रहे थे, उनमें 
घह कभी सम्मिलित नहीं हुमा । 
थीसिस के बाद उसने श्रपना सारा समय श्रपना मुख्य प्रंस्य 
'दि बल्ड एज बिल एंड झाइडिया' के लिखने में लगाया। प्रकाशक 
फो मह किसताव भेजते हुएं उसने लिखा-“यह बड़ो महत्त्वपूर्ण पुस्तक 
है। भविष्य में इसके प्राघार पर सैकड़ों नए ग्रन्थों की रचना क्री 
जाएगी! । यह गलत नहीं था परन्तु ऐसा हो पाने में चहुत समय लगा। 


9) दिख के दौशैविक 


प्रकाशित होने पर पुस्तक को किसी ने नही पढ़ा भौर सोलह सोल तंके 
वह रही में बेची जाती रही । पुस्तक बड़ी व्यावहारिक भाषा में, उदाहरण 
आदि से भरपूर, बहुत मनोरंजक ढंग से लिखो गई थो परन्तु लोगों के 
पास उसे खरीदते को पैसा नहीं था श्रौर न कुछ नया पढ़ने को उन्हें इच्छा 
थी--वे इतनी गहरी निराशा मे डूबे हुए ये। ध् 


शापेनहावर के अहंकार को इससे बड़ी चोट पहुँचो और उसने 
तरह-तरह से लोगों को भला-बुरा कहना शुरू कर दिया। परन्तु उसमें 
लिखना बन्द नहीं किया। एक के बाद एक उसकी चार-पाँच किताब 
प्रकाशित हुईं परन्तु उनका भी वैसा ही स्वागत हुआ, जैसा पहली पुस्तक 
का हुआ था । 

शापेनहावर जर्मनी के विश्वविद्यालयों में दशंन पर भाषण देने के 
स्वप्न भी देखा करता था। बड़ी मुश्किल से उसे बलिव विश्वविद्यालय 
का निमन्त्रण श्राप्त हुआ। वह गया प्रौर भाषण देने का दिन भौर समय 
उसने यही मिश्चित किया, जिस समय तत्कान्नीन जमंनी का सबसे प्रसिद्ध 
दाशंनिक होगेल भो वहाँ भाषण दिया करता था। शापेनहावर ने यह 
इसलिए किया कि लोग उप्ते भी हीगेल की कोर्टि का दार्शनिक मानें। 
परन्तु लोगों में इतनी समझ कहाँ थी, वे शापेमहावर को सुनने गए भी 
नही, हीगेल फे ही थियेटर में भीड़ लगाए रहे, झोर फलस्वरूप नाराज 
होकर शापेनहावर मे त्यागपन्न दे दिया । साथ ही उसने होगेल का तोम्न 
विरोध करना भी आरम्भ कर दिया । 


शिक्षक के रूप में शापेनहावर को सफलेता सम्भवृतः इस कारण 
भी नहीं मिल्ली क्योकि जीडित रहने के लिए उस्ते काम करने को 
झावश्यकता ही नही थो । उसे अपने पिता के कारोबार से इतना पर्याप्त 
पंत मिल जाता था कि वह बिना कुछ किए-घरे झाराम से रह सके पग्रौर 
'झपनी किताबें लिखता रहे। दाशंनिक होते हुए भी वह पैसे के मामलों 
में बड़ा चतुर था। एक कम्पनों के, जिसमे उसके शेयर थे, फेल हो जाने 
पर दूसरे शेयरहोल्डर तो कुछ कम पैसा लेकर चुप हो जाने को राजो हो 
पए, परस्तु शापेनहावर नही माना शोर ऋंगड़ा-टठा कर पूरा पैसा वसूल 
फरके ही उसने शान्ति को साँस ली । 

झकेला होने के कारण शापेनहांवर किसी वोडिग में रहता था पौर 
भ्रंग्त तक वहीं रहता रहा। एक कुत्ते के भतिरिक्त प्रौर कोई उसका 
साथो नहों था झोर उसे वह भारतीय शब्द “प्रात्मा! कहकर पुकारता 


शापेनद्वावर 


आ। परन्तु पड़ोसी उसे 'छोटा घापेवंहावर! कहते थे। "कहते हैं, जिस 
होटल में वह खाना खाता था, वहाँ रोज वह मेज पर एक सोने का सिक्का 
रख देता था शौर खा चुकने पर उसे फिर जेब में डाल लेता था। इस 
अजीब हरकत को बहुत दिन देखते रहकर एक वेटर ने जब इसका कारण 

” पूछा, तब उसने कहा, 'जिस दिन मेरे पड़ोसी खाने वाले शौरतों, घोड़ों 
झौर कुत्तों के भलावा किसी अन्य विषय की चर्चा करेंगे, उस दिन यह 
सिवका में गरीबों को दान कर दूंगा (? 


१८४८ की भ्रसफल कान्ति के बाद झाखिरकार जमंनो में वह समय 
भाया, जब क्रान्ति की भ्रसफलता से दुःखी और निराशक्ष जर्मन शापेनहावर 
के निराशावादी दर्शन की भोर ब्राकृष्ट हों। धीरे-धीरे लोगों ने उसको 
किताबें पढ़ना शुरू किया और उसका आदर होने लगा। इन लोगों में 
ब्रधिंकांश व्यक्ति मध्यवित्त वर्ग के थे भौर वास्तविक जीवन का विश्लेषण 
'होने के कारण शांपेनहावर का दर्शन उनको निकट का जान पड़ा । 


इस समय यद्यपि शापेनहावर बहुत वृद्ध हो गया था, परन्तु “उसने 
“झपनी लोकप्रियता का खूब भ्रानन्द लिया। वह उन सब कंतरनों को अपने 
खर्च से मेंगाकर बड़े ध्यान से पढ़ता था, जिनमें उसकी चर्चा होतो थी। 
“प्रसिद्ध संगीतकार वेगनर ने भी उसकी प्रशंसा की, जिससे खुश होकर 
७०' साल के इस बूढ़े ने रात के खाने के बाद बाँसुरी बजाना-भारम्भ 
"फर दिया। भ्रव उसका निराशावाद खत्म हो चुका “था। यदि-वह-कुछ 
दिन भौर जीवित रहता या उसे यह स्याति कुछ साल-पहले -ही मिल गई 
होती, तो सम्भवतः वह श्रपने दर्शन में भी कुछ संशोधन कर जाता । 
“उप्तकी सत्तरवीं सालगिरह पर लोगों ने उसका प्रभिनन्दन “किया । 
“झब शायद बह सन्तुष्ट था भ्ौर,.दुनिया से जाने को “तैयार था | -दो साल 
घाद एक दिन माइता करते हुए हा वह चुपचाप अन्तिम निद्रा में सो गया | 
“घह 'निर्वाण! का बड़ा प्रेमी था और बढ़ी शान्तिपूर्वक उसे यह प्राप्त - भी 
हो गया ।- 
*&छ 5 3 
पपनी प्रमुख पुस्तक दि वल्डे एंज विल एंड ध्ाइंडिया' में शापेन॑हावर 
फहुता है कि उसने परम सत्य की जानकारी प्राप्त कर'ली है। उसके पहले 
फ्रांठ नि" इस परम सत्य' की, -भों संसार को वास्तविक गति देता 
'भौर चलाता है,' फल्पता हो फो थी, उसका कोई निश्चित रूप नहीं 
पताया था।: यह कार्य भी उसने विचार -भौर तक की सहायता से-ही 


विश्न के धाशैनिफ 


क्रिया था। परन्तु शापेनहावर ने घोषित किया कि छुद्ध श्रान्तरिक भ्नुभूति 
है द्वारा मैंने इच्छाद्कक्ति को ही उस परम सत्य के रूप में देसा है जिसके 
खारण मनुप्य तथा प्नन्‍्य जीव जन्तु चलत्ते-फिरते तथा गति प्राप्त करते हैं। 
उसने कहा कि जिस मस्तिष्क भौर बुद्धि से हम सब प्रकार का ज्ञान: प्राप्त 
करते हैं, यह भी इच्छाश्क्ति की हो सन्तान है ! यह शक्ति बड़ो प्रसर 
तथा तेजस्वो है तथा सव विष्न-वाधाग्रों को पार करतो श्राये ही बढ़तो 
घनी जाती है। 

संतार के सभी दार्शनिकों मे विचार भौर चेतना को ही मस्तिष्क 
का सार माना है, परन्तु शापेनहावर ने कहा कि यह सही नहीं है। उसने 
पहा कि चेतना तो बुद्धि की ऊपरी सतह भर है, इसके नीचे कुछ भौद 
ही छिपा है जो इससे कही ज्यादा महत्त्वपूर्ण है। जिस तरह पृथ्वी की 
ऊपरी सतह के नीचे लावा तथा अन्य पदार्थ होते हैं, उसी तरह चेतना के 
नीचे अज्ेतत या सचेत इच्छाशक्ति होतो है। मूल दाक्ति वहो है भौर भले 
ही कभी कभी यह प्रतीत्त होता हो कि बुद्धि इच्छाश्वक्ति को संचालित कर 
रही है, परन्तु यह गलत है भ्ौर उस सशक्त झेंधे की तरह जो श्रपने लंगड़ें 
मित्र को कंघे पर रखकर लिए फिरता है, यह भो बुद्धि को संचालित 
करती रहती है। किसी वस्तु फो हम इसलिए नहीं चाहते कि उसे चाहने 
के उचित कारण हमारे पास हैं, उसे हम पहले चाहते हैं भौर फिर उचित 
कारणों की तलाश कर लेते हैं। शापेनहावर ने कहा कि प्रपनों इच्छाश्रों 
पर परदा डालने के लिए ही हम तरह-तरह के दर्शनों का निर्माणु कर 
लिया करते है। श्रौर यह शायद सच भी है, गहराई से सोचने पर श्रपने 
रोजमर्रा के भ्नुभवों मे हम इसकी सत्यता देख सकते है | 

इसलिए घ्ापेनहावर मनुष्य को 'दनिक पशु! कहता है, कृयोंकि 
असलो पशु बिना दर्शन या विचार के इच्छाएँ करते हैं। किसी भी मनुष्य 
को कभी भी तर्क के द्वारा नही समकाया जा सका, उसे समझाने के लिए 
उसके स्वार्धों तथा कामनाम्रों को श्रपील करना जरूरी है। हम भअ्रपनी 
असफलताशों को भूल जाते हैं, परन्तु सफलताञ्ो को पोढी-दर-पीढ़ी याद 
रखते हैं। स्मृति भी इच्छाशक्ति की दासी है । खतरों तथा श्रभावों में 
ही बुद्धि का पूर्ण विकास होता है भ्रौर संकट के युगों में हो उत्तम साहित्य 
झभौर कला का निर्माण होता है। 

खाने-कपड़े तथा स्त्री-पुत्रों के लिए मनुष्य की जो यह हलचल है, वह 
उसकी श्नन्तविहित जीने की इच्छा का ही परिणाम है। यही उत्हें पीछे 
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से घवका देकर श्रागे बढ़ातो है। इच्छाशक्ति यदि प्रधान मन्‍्त्री है, तो 
बुद्धि केवल विदेश मनन्‍्त्रों का काम करती है। यही चेतना की सब क़ियापों 
में एकता स्थापित करती है तथा विचारों को परस्पर बाँधती झौर 
घलाती है। मनुष्य का चरित्र भी उसकी इच्छाशक्ति को स्थिरता तथा 
प्रखरता से झ्रॉका जाता है, विचारों से महीं। इसीलिए 2 जन 
भ्रच्छे 'दिल? वालों को ज्यादा पसन्द करते हैं, ऋ्ष्छे 'दिमात़” वालों को 
उतना नहीं । 

हरीर भी इच्छार्शाक्त की रचना है। जीने फी इच्छा उसका 
निर्माण करती है। फिर खाने की इच्छा से मुँह, पेट पादि बनते हैं, 
जानने को इच्छा से मस्तिष्क, देखने की इच्छा से श्राँखें। इच्छा होने 
पर ही भनुप्य का शरीर कोई हरकत करता है, न द्ोतो पर चुप, उदास 
बेठा रहता है। पशु-पक्षियों तथा वृक्षों में भी यही शक्ति काम करती है। 
उनमें बुद्धि तो बहुत हो थोड़ी होतो है, फिर भी उसकी वृद्धि कभी+*रुकती 
नहीं। वक्ष से मनुष्य श्रेणी तक भाने में बुद्धि ही बढ़ती रही है, इच्छाशक्ति 
उतनी हो रही हैं। 

इस प्रकार इच्छार्शक्ति मूलतः जीने की इच्छा है, मृत्यु जिसको शर््रु 
है, परन्तु चह इसे भी हरा देती है। कैसे ? स्वतः को पुनः उत्पन्न करके, 
सम्तानों की परम्परा चलाकर। सृष्टि का प्रत्येक जीवित प्राणी सन्तान 
उत्पन्न फरता है। इसके बिना वह रह नहीं सकता | श्रतः जनमनेन्द्रियाँ ही 
जीवन शक्ति की असली केन्द्र हैं। प्रोफों ने इसीलिए इसकी पूजा की शौर 
भारतीय भी सदा से लिंग भ्रोर योनि की पूजा करते भ्राए हैं। 


योन श्राकर्षण सृष्टि का सबसे महत्त्वपूर्ण तथ्य है। व्यक्ति प्रजनन 
के लिए अचेतन रूप से ऐसा ही साथी ढूंढता हैं, जो उसकी कमियों को 
पूर्ण करे। दुर्बल पुरुष स्वस्थ स्त्री तलाशता है। सहज प्रेम से ही यह 
सम्भव है, माता-पिता द्वारा निश्चित विवाहों से नहीं। परन्तु इसीलिए 
प्रेत विवाह' सफल नही होते-उनका उद्देश्य उत्तम संतति देना होता है, 
व्यक्तिगत सुख प्राप्त करना नहीं। फिर भी प्रेम-विवाह भ्रकृत्ति की 
श्रावश्यंकता को सद्दी रूप में पूर्ण करते हैं। 

शापेनहावर का दर्शन यहाँ तक तो ठोक श्रतीत होता है, परन्तु 
इसके झागे वह गलत दिद्या में बढ़ने लगता है। वह कहता है कि गदि 
संसार इच्छाशक्ति है, तो उसे दुःखमय भी होना ही चाहिए। क्‍यों ? सर्व- 
प्रथम इसलिए कि इच्छी कमी की ही द्योतक है, वह हमेशा प्रपनी 
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क्षमता से झागे फी ही वस्तु पाना घाहती है। इच्छा प्रनन्‍्त है, पूर्ति 
सदा सीमित होती है। भिखारी की तरह वह कभी सन्तुष्ठ नहीं होती। 
द्वितीय इसलिए वि पूति से कभी सम्तोष नहीं होता, उससे सदा एक 
नई इच्छा उत्पन्न होती है भोर यह क्रम कभी रुकता नही है | तृतीय इसलिए 
कि पूर्ति के लिए सदा बहुत श्रम करना पडता है और दुख उठाना होता 
है। कोई भी इच्छा प्ासानी से पूर्ण नही होती । चतुर्थ इसलिए कि दुख 
भौर कष्ट से हो इच्छा को स्फुरणा प्राप्त होतो है। 


झत सुख भावात्मक वस्तु नही है, दुख ही भावात्मक है श्रौर सुख 
दुख के अभाव का ही नाम है। यहाँ झापेनहावर यह भूल गए कि खुशी 
हर भच्छी चीज़ को देखने और पाने से होती है--शायद इसलिए कि 
उन्होने खुद कभी कोई भ्रच्छो चोज न देखी, न पाई--और छोटे बच्चो 
का खेलना, फूलों का खिलना झादि देखकर किसके मन में प्रसन्नता और 
सन्तोष 'को लहर नही दौड जाती । भले ही एक इच्छा की पूर्ति से दूसरी 
इच्छा उत्पन्न होती है, परन्तु इससे पहली पूर्ति का महत्त्व नहीं कम हो 
जाता। जिसकी इन्द्रयाँ शिथिल हो या दिमाग खराब हो, वही पूर्ति का 
सुख जानने में असमर्थ रहेगा । 
इसलिए शापेनहावर मे घोषित कर दिया कि जीवन एक घुराई है, 
पाप है। बस, यही से उसका दर्शन श्रधे कुएँ की तरफ चल पडा। उसने 
कह्ठा कि ज्ञान से मनुष्य का दु ख कम नही हो सकता । वास्तव मे ज्ञान के 
बढने से दु ख भी बढता है। सुख के लिए भ्रज्ञान आवश्यक है। मृत्यु 
मनुष्य के दु ख को झ्रौर भी बढातो है। इसलिए पूर्वी दर्शन मनुष्य को 
यह सिखाते हैं कि जिन्दगी बहुत छोटो है, उसमे खो मत जाप्नो, धीरे घीरे 
चलते हुए उसे द्ान्तिपूर्वक बिता दो । 


ऐसी विश्व परिस्थिति में मनुष्य को कया करना चाहिए ? शापेन- 
हावर कहता है कि धन सम्पत्ति से सुख नहीं मिल सकता। इधलिए 
मनुष्य उसके चक्कर मे न पड़े और तृष्णा पर लगाम लगाए ॥ यहाँ 
शापेनहावर यह मानने मे सकोच नहीं करता कि वुद्धि इच्छाशक्ति का 
नियन्त्रण कर सकती है और उस्ते करना भी चाहिए। वह कहता है कि 
श्रात्महत्या जैसे कार्य मनुष्य तभी करता है, जब उसकी बुद्धि इच्छाशक्ति 
पर पूर्ण नियन्त्रण पा लेती है। 

अत मनुष्य को चाहिए कि वह दर्शन के ग्रन्थ पढकर श्रपनी 
इच्छाशक्ति को घुद्ध करे भौर अपने झाचरण का नियन्त्रण करे। वह 
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झपती कामनाओों और-बासनाओों को पथ्रव्ठ न होने दे। वह ऐसा संस्कृत 
जोवन बिताए जिसमें न उसे खुद दुःख हो, न उसके कारण श्रन्य व्यक्ति 
हो दुःख पाएँ। वह प्रस्तिद्धि कीआकांक्षा न करे शौर जो'ः उसे प्राप्त है,, 
उसी में सन्तोप माने। वह संसार के महापुरुषों के जीवन-वरित्र पढ़े भौर 
उनके जैसा बनने का प्रयत्न करे। 

अपने यौवमकाल में शापेनहावर धर्म का विरोध करता था, परन्तु 
झवब उनका समर्थन करते लगा। उसने कहा कि लोगों ने धर्म कीः 
वास्तविक महत्ता को समझा नहीं है, जो चरित्र की शिक्षा देना है। 
ईसाईयत को उसने उत्तम निराशावादों धर्म माना, युद्ध धर्म को उससे 
भी श्रेष्ठ । उसने कहा कि “प्रॉरिजिनल सिना की ईसाई धारणा बहुत 
बड़ा सत्य है- क्योंकि इससे जीवन का नकार होता है और उस पर काबू 
पाया जाता है। इसी तरह उपवास की भी उसने बड़ी प्रशंसा की क्योंकि 
उससे इन्द्रियाँ ज्ञथिल होतो है। उसने कहा कि जोवन को नियन्त्रित करने 
वाले होने के कारण ही ये धर्म संसार में बड़ी तेजो से फैले, जब कि जोवन 
के सुस्तों को बढ़ावा देने वाले प्रीक और रोमन प्रादि घर्म नष्ट हो गए। 

बौद्ध 'निर्वाण” को उसने जीवन का सर्वोत्तम आदर्श घोषित किया । 
तिर्वाण का प्र्थ है जीवन तथा इच्छाशक्ति का पूर्ण विनाश। शापेनहावर 
ने यह भी सम्भावना प्रकट की कि ईसाई धर्म से श्रेष्ठ होते के कारण बुद्ध 
धर्म यूरोप को बहुत प्रभावित करेगा। इसो तरह उसने यह भी कल्पना 
की कि इच्छाशक्ति का क्षय होते-होते एक दिन वह भी आएगा, जब 
सम्पूर्ण मानवता को एक साथ निर्वाण प्राप्त हो जाएगा, अर्थात्‌ सब मर 
जाएँगे भ्रौर पृथ्वी पर पशु और वृक्षों के अलावा कुछ भी शेप नहीं रहेगा। 

जीवन की धारा को रोकने का उसने एक और भी उपाय बताया-- 
प्रजनन को रोक देना, जो उसने खुद भी किया। उसने कामेच्छा की बड़ों 
निन्‍दा की और इसोलिए स्त्रियों का बड़ा विरोध किया। उसने कहा कि वे 
शैतान हैं जो प्रजनन के लिए पुरुषों को आक्षष्ठ करतो हैं। मनुष्य क्षणिक 
सुख के लिए भविष्य को भूल जाता है और फिर पछताता रहता है ३ 

उसने कहा कि भ्रजनन के निमित्त पुरुष को आाकृष्ट करने के - लिए 
ही प्रकृति ने स्त्री को सोन्दर्य दिया है। जब तक उसमें प्रजनन की क्षमता 
रहती है, तभी तक उसका यह झाकपण भी रहता है, फिर नष्ट हो जाता 
है। परन्तु पुरुष भी स्त्री से कम सुन्दर नहीं है--वास्तव में वह इन छोटे 
आकार को, तंग कंधों, चोड़े क्ल्हों भौर दुबले पैरों वाली स्त्री जाति से 
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कही ज्यादा सुरूष है। उन्हें न कलाग्रो मे रुचि होतो है, न ज्ञान-विज्ञान 
में। ससार में कितनी स्तियो ने किसी भी क्षत में नाम कमाया है? 
यूरोपवासियो की अपेक्षा एशिया के लोग स्त्रियो को उनका सहो स्थान 
प्रदान करते है। वे उन्हे समानाधिकार नही देते, बहुविवाह करते है शौर 
उन्हें सम्पत्ति मे भी हिस्सा नही देते । ज॑सा हिन्दुस्तान में होता है, कि 
स्‍त्री बचपन में पिता के, जवानी में पति के और बुढ़ापे में पुन के भ्रधीन 
रहती है, वैसा हो सवंत होना चाहिए। स्नियो के लिए यह सर्वोत्तम 
व्यवस्था है। 

यहाँ झापेनहावर के कला सम्बन्धी विचारों का भी विहृमावलोकन 
कर लें। उसने कहा कि कला का कार्य है बुद्धि को इच्छाशक्ति के चंगुल 
से भुक्त करना। कंसे ? बुद्धि को इच्छाहीन सत्य के जगत्‌ में ऊपर 
उठाकर। सौन्दर्य को पनुभूत के सक्षिप्त क्षणो में मनुष्य ससार से ऊपर 
उठ जाता है भ्ौर शुद्ध विचारो पर--उनकी पूर्ति पर नहीं--भ्रपना ध्यान 
फेन्द्रित कर सकता है। तब उसे जो ज्ञान प्राप्त होता है, प्रर्थात्‌ परि- 
वर्तनशील वस्तुओं के भीतर रहने वाले भ्रपरिवतनीय तत्त्व का ज्ञान, वही 
कला है। कला श्रमर विचारों को भौतिक माध्यम से व्यक्त करने का 
साधन है। जो व्यक्ति यह काय करता है, वहू 'जोनियस” होता है। 
जोनियस इसीलिए सामान्य जनता को पागल प्रतीत होता है क्योकि वह 
शुद्ध बुद्धि के धरातल पर रहता है, इच्छा के घरातल से ऊपर उठ जाता है। 


कलाप्रो मे भी एक ऋ्रम है। स्थापत्य सबसे नीची कला है, फिर 
मूतिकला का स्थान ्ाता है, फिर कविता का, और भ्रन्त में सग्रीत का। 
» पगीत्त सर्वोत्तम कल्ता है क्योकि जहां भत्य कलाएं विचारों को ही व्यक्त 
करती हैं, वहाँ समीत विचारों की सोमा को तोडकर भोतर घुस जाता है 
भौर वहाँ रहने वाली इच्छाशक्ति को व्यक्त कप है। इच्छाशक्ति की 
प्रपार चचलता, वेगवान प्रखरता तथा शाश्वत भरहृप्ति सगीत से ही ध्यक्त 
होती है । 
मह है सक्षेप मे शापेनहावर के दर्शन का मुस्य भाग जिसमे सही है, 
तो गलत भो है भौर जो उसके अपने जीवन फे पुणत पैनुरूप है ॥ तमाम 
। जिन्दगी बोडिग हाउस मे बिताने वाला ब्यक्ति भ्राशावादी दर्शन दे ही 
फंसे सकंता था ? उसका एक महत्वपूर्ण योगदान यह भो है कि उसने 
भनौवैज्ञानिकी को उनके भावी कार्य को झसली कुजो दे दो जिससे वे भनेक॑ 
« धहुमूल्य रत्न निकालने मे समर्थ हो सके । & 


शापैनहावर ३ 


किकगार्ड 
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प्रस्तित्ववाद विश्व की दार्शनिक परम्परा की नवीनतम कड़ी है भौर 
यद्यपि भ्रभी तक यह समग्र दर्शन नहीं वन सका है, इसका प्रभाव बहुत 
गहरा और व्यापक है। इसने बहुत से वुद्धिजीवियों को अपने घेरे में समेट 
लिया है भ्रौर साहित्य तथा कला के सभी रूपों पर श्रपनों मुद्रा प्रैकित की 
है। साहित्य को तो इसने प्रपनी अभिव्यक्ति का एक यन्त्र ही बना लिया 
है-सार्त या कामू का दर्शव उनके उपन्यासीं से जितना सही समझ में 
भ्राता है, उतना वह उनके दार्शनिक ग्रन्थों से नहीं। इसका कारण सम्भवतः 
यह है कि वास्तविक जीवृत भोर मनुष्य का दुःख तथा भय ही भ्रस्तित्ववाद 
का मुख्य विषय है जो उपन्यास्रों प्रोद कहानियों में बड़ो सरलता से चित्रित 
किया जा सकता है | भोर सम्भवत्तः बहुरूपी जीवन फे इतना समीप होते 
के कारण ही उप्ते परिभाषा की रस्सी में नहीं बांधा जा सका है। जीवन 
पी ही तरह अस्तित्ववाद छे भी अनेक रेग भौर पहलू हँ--तथा काम, 
प्रेम भादि की विक्ृंत प्रौर प्धिकृत बूएं भी हैं--भोर उससे बहुत ज्यादा 
प्रनुशासन की भ्ाशा करना उचित नहीं है। 


श्रस्तित्ववाद यद्यपि फ्रांस भौर जर्मनी का दर्शन है परन्तु इसका 
जन्म डेनमार्क में उप्नीसदीं शत्ताब्दी के उत्तरार्ध में हुआ माना जाता है। 
किकंगार्ड को इसका जनक कह सकते हैं, जिसकी कृतियाँ काफी समय 
धाद, उम्नीसवीं शताध्दी में, यूरोप की भाषाप्रों में भनूदित होकर यहाँ 
के बुद्धिजीवियों भौर लेखकों को प्रभावित करने लगीं। लोगों ने पाया कि 
उसने मनुष्य की स्थिति को जिस पहलू से देख है तथा उसकी बेदना जिस 
भाषा में प्रभिव्यक्त को हैं, वह भाज के घ्वंसत भौर नाशग्रस्त मानव की 


[६ पिश्न के दाशैसिक 


सामान्य स्थिति तथा वेदना से ब्रिलकुल मिलती जुलती है। इसलिए 
उन्होने उसके सूज़ को पकड कर आगे चलना शुरू कर दिया श्रौर ज्षीघ्र 
ही अनेक नई राहे खोज डालो । हुआ यह कि इन राहों पर चलकर वे 
जहाँ झा पहुँचे हैं, वह किकंगार्ड के मुल से बिलकुल नहीं मिलता, और 
प्रायः विरोधी भी प्रतीत होता है, परन्तु सम्भवत* इसी में उसकी व्यापकता 
का रहस्य तथा शक्ति का स्रोत छिपा है। किकेंगार्ड वास्तव मे एक घामिक 
विचारक है--भौर वह भी अत्यन्त झुद्धता और पूर्ण समर्पण वादी--जब कि 
नवीनतम अस्तित्ववाद ने ईश्वर तथा घममं का जडमूल से नाश कर दिया 
है भ्ौर एक बिलकुल नया भ्राचारशास्त्र वरनाकर खडा कर दिया है। 
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भ्रपनी शक्‍लोसुरत भ्ौर रग-ढंग मे किकगार्ड एक बहुत मामूली किस्म का 
झादमी था जो जीवन भर समाज का भरपूर विरोध सहता रहा। उसकी 
नाक सम्पी, प्राँखे जरूरत से ज्यादा बडी, पेर वहुत दुबले और पोठ पर 
ऊँचा कूबड था। इसलिए कोपेनहेगेन के समाचार-पत्रो को उसका कार्टून 
छापने मे वष्ठा मजा ग्राता था। वे बडी निर्देबता से उसके विरुद्ध लेख भो 
लिखते थे झौर तरह-तरह से उसका मजाक उडाते थे। परन्तु इन्ही 
समाचार-पत्रो के सम्पादकों ने उसकी मृत्यु के दुसरे दिन ही उसे डनमा्के 
की सर्वश्रेष्ठ प्रतिभा! घोषित कर दिया । 


वास्तव मे वह युग बड़ी शान्ति और स्थिरता का था भौर गहरी 
पीडा तथा कष्ट की बातें हर इतवार चर्च जाकर प्रार्थना करने वाले 
सामान्य गृहस्थो की समझ में नहीं आती थी। झपनो श्रापसी चर्चा में वे 
कहते थे कि किसो असफल प्रेम के कारण किकंगार्ड का दिमाग फिर गया 
है। सच यह है कि किकेंगार्डे के मवोब्यापरर को समझे पाना किसो के 
बस की बात नही थी क्योकि वह भविष्य के मानव-मन को की थो, 
उस युग के मानव-मन का उससे कोई सरोकार ही नहीं था। इसलिए 
किकगाई को भविष्यदृष्ठा माला जाता है भौर भपने विषय में भो उसका 
यह कथन सौ फीसदो सच हुआ कि यह कितने खेद की बात हैं कि लोग 
मेरे भीतर निहित सत्य को समझ नही पाते। मेरी मृत्यु के बाद वे मेरी 
इतनो झधिक प्रशसा करेंगे कि तस्‍्कालोन पीढ़ी यह सोचेगी कि अ्रपने 
जीवनकाल मे मेरा बहुत ज्यादा सम्मान किया जाता रहा। प्राज के 
मेरे मिन्दक कल नितान्त विरोधी बाते कहने लगेंगे मौर तब सब कुछ गड़बड़ 
में पड़ जाएगा | सत्य को यही मियति घौर भवितव्य होता है ।? 


फिदेंगाएं श्ष 


एक धनी व्यापारी परिवार में किकेंगा्ड का जन्म हुआ थो। 
उसके पिता बड़े घाभिक व्यक्ति थे और पाप (ऑॉरिजिनल सिन) की भावना 
से बड़े ग्रस्त थे। उन्हें चारों तरफ शेतान के कारनामे श्रौर नरक के 
दृश्य दिखाई देते थे | उनके चेहरे पर कभी हंसी नहीं आती थी और घर 
भर में सदा गहरी उदासी और भय का वातावरण छाया रहता था | पिता 
अपने पड़ोसियों श्रौर बच्चों को पाप से बचने और पविन्नता की श्रोर 
बढ़ने का उपदेश देते रहते थे । वालक सॉरेन किर्केगाडे की कल्पना मे ये 
बातें श्रौर भी फूल-फूलकर प्रकट होती थीं श्नौर वह बड़ा चिल्तित श्ौर 
परेशान रहता था । श्रात्मा को पवित्रता कंस प्राप्त की जाए--इससे बढ़कर 
महत्त्व की कोई बात उसके लिए नहीं थी। झ्ाजीवन यह समस्या उसे 
परेशान किए रही भौर ईश्वर का पूर्ण सान्निध्य प्राप्त करना ही उसके 
सब क्रिया-कलाप, चिन्तन तथा लेखन का उद्देश्य बन गया । 


वह भपने पिता को ईश्वर के समान ही श्रेष्ठ समभता था। परस्तु एक 
बार जब उसे उनकी वासनाश्रों का कच्चा चि6ट्ठा ज्ञात हुप्ना, तब उसे बड़ा 
मानसिक भ्राघात पहुँचा भौर जैसे उसकी दुनिया ही बदल गई। लज्णा 
के कारण वह पिता के सामने पीठ करके ही खड़ा होता श्रौर बातचीत करता 
था। सॉरेन की माँ पहले उसके पिता की नौकरानी थी जिसके साथ बाद 
में उन्होंने दुसरा विवाह कर लिया था। वास्तव में वह बहुत सीधी स्त्री 
थी, परल्तु सॉरेन उससे बोलता तक नहीं था। पाप के इस दमघोट्टू 
बातावरण में सॉरेत तथा उसके एक भाई को छोड़कर शेप सब मर-, 
सप गए। ४ 
विश्वविद्यालय में उसने धमम, दर्शन तथा साहित्य पढ़ा। वह खूब 
मौज उड़ाता भौर खर्च करता था और उसने काफी कर्जा भी .कर लिया। 
शायद यह उसकी बचपन की कुंठाओं की अतिक्रिया थी श्रौर बह स्थतंत्र 
तथा समर्थ मनुष्य बनना चाहता था। परन्तु वह परम्परागत मल्यों को 
सोड़ नहीं सका झौर बहुत कुछ मानसिक वेदना तथा संघर्ष फ्ेलकर फिए 
उन्हीं के पीछि चलने लगा । एक दृष्टि से यह उसकी विजय ही थो क्‍्योंकि' 
यह प्रधिकाधिक निर्मल शोर पविन्न हो बनना चाहता था। 
रेजिना भ्राल्पेन नामक एक अत्यन्त सुन्दरी युवती से उसका विवाह 
निश्चित द्वो गया परन्तु दो साल तक उसे लटकाएं रखकर श्रन्त में उसने 
विवाह करते से इनकार कर दिया | यह उसके जीवन की केन्द्रीय घटना 
है शोर विद्वानों से इसका पनेक प्रकाद से विश्लेषण किया है। शायद 


६९ विश्व फे दार्शनिक 


प्ॉरिजिनल सित'! की भावना उस पर इतनी सवार थी कि वह प्रपनी 
"पत्नी के साथ भी यौन-सम्बन्ध स्थापित नहीं कर सकता था। वैसे बह 
रेजिना को पूजा की सीमा तक प्यार करता था। इसका एक कारण यह भी 
बताया जाता है कि बचपन मे किए गए एक यौन-दुष्कृत्य के कारण-- 
जिसकी वह प्रवसर चर्चा करता था-बह अपने को इस पवित्र देवी फे 
योग्य नही समभता था । इसलिए वह झ्ाजीवन कुंवारा रहा और प्रकेला 
जोवन विताता रहा। 
इसी वीच--२५ वर्ष की भ्रवस्था मे-- उसे एक श्रान्तरिक भ्रनुभव 
भी हुआ जिसमे उसे लगा कि उसने ईश्वर का साक्षात्कार कर लिया है। 
वह इसे 'अनिबंचनीय भ्रानन्द” की स्थिति घोषित करता है। इम घटना ने 
भी उसे सासारिक बातो से अलग कर दिया भौर उसे लगने लगा कि वह 
एक विशेष कार्य करने के लिए ससार मे उत्पन्न हुआ है । अब तो उसने 
और भी गम्भी रता से अपने चिन्तन तथा लेखन का कार्य प्रारम्भ कर 
दिया। परन्तु उसके भीतर एक तीव्र झान्तरिक संघर्ष भ्रस्त तक बना रहा 
जिसके कारण वह सदा गहरी उदासी मे डूबा रहा भर वडी कदुता से 
ससार में फैले--उसका दृष्ठि मे--पाप का विरोध करता रहा। मनो- 
वैज्ञानिकों का मत है कि झपनो शारीरिक तथा मानसिक दुर्बंलताग्रो तथा 
पीठ के कूबड के कारण उसने बनावटी वीरता का ग्राश्रय लिया और इसो 
मे से उसकी प्रतिभा भी उत्पन्न हुई। 
किवेंगा्ड के लेखन मे कवि और विद्वान्‌ू हो नहीं, चिन्तक श्रौर 
उपदेशक, योद्धा भ्ौर मज्ाकिया भी प्रचुर मात्रा में है। वह अपने 
विरोधियो की भ्रच्छी खबर लेता है श्नौर डटकर व्यग्य विनोद करता है। 
इस कारण उसकी रचनाएँ बहुत चीघ्र लोकप्रिय हो गई और शायद इसी 
कारण ६०-७० साल बाद फिर से प्रकाशित होकर भो प्रभावी हो सकी | 
विषय प्रतिपादन का उसका ढंग भो झनोखा है। वह अप्रत्यक्ष रूप से, 
विरोधाभासो के द्वारा, कथा-कहानियों तथा चुटकियों के द्वारा वेप बदल 
कर बात को प्रस्तुत करता दव। उसने अनेक अजीव उपनामो से लिखा, जैसे 
'इम्तोड वक्ता!, 'कठोर अआता? झ्रादि तथा अपनी कई किताबों के नाम भी 
बडे ग्रजीबव से रखे जैसे “यह अथवा वह” और “अभी भी जीवित व्यक्ति के 
कागजात” । एक पुस्तक के आरम्भ मे उधने लिखा--“मेरो इच्छा के 
विरुद्ध प्रकाशित ।? 
किकेंगाई ने चर्च का वड़ा विरोध किया। वह वहता था कि 


५क्गाड़े ] 


डैसमार्क में चचे राजसत्ता का एक श्रेग वन गया है भौर उसी को तरह 
शामोशौकत की जिन्दगी बसर करता है। चर्च के प्रधान' को सरकार ही 
मियुक्त करती है भ्ौर उसके द्वारा भ्पने स्वार्थ सिद्ध करती है। किकेंगाड 
के समय में मिन्स्टर चर्च का प्रधान था, श्रौर उसे चर्च का प्रतिनिधि 
मानकर किकेंगाडे ने अपना जेहाद छेड़ दिया । उसने मिल्स्टर को ईसाई- 
धर्म का शत्रु घोषित किया और तरह-तरह से उसको श्रालोचना की। 
उसने कहा कि ईसाइयत और सांसारिकता में समझौता नहीं हो सकता, 
दोनों उत्तर श्रौर दक्षिणी ध्ुवों की तरह विरोधी हैं। झगर ईसा फिर 
वापस भ्रा जाएँ तो उन्हें अपने हो भ्रनुयायियों के हाथों फिर कष्ट सहने 
पड़ेंगे शोर दुबारा क्रास पर चढ़ना पड़ेगा । 


किकेंगार्ड के श्रनुसार ईसाई होने का अर्थ है सदा कष्ट सहन 
करना, मानवता की सेवा करना और ईश्वर का चिन्तन करना। उसने 
कहा कि श्रव यूरोप के ईसाई नाम मात्र को ईसाई रह गए हैं, इसलिए 
ईसाइयत खत्म हो चुकी है। उसको पुनः प्रतिष्ठा की जानो चाहिए ग्रौर 
सभी व्यक्तियों को ईश्वर के समीप पहुंचने को प्रेरित किया जाना चाहिए। 
ईइवर का यह सान्निष्य किकेंगा्ड के जीवन-दर्शन को सबसे महत्त्वपूर्ण 
बात है। इसकी तुलना वह प्रेमियों के मिलन के भ्रनुभव से करता था। 
यहाँ सहसा ही भारतीय भक्तिबाद के भक्त भौर भगवान्‌ तथा उनके 
विविध प्रकार के सम्बन्धों का स्मरण हो श्राता है, जिनमें प्रेमी-प्रेमिका 
का मिलन भी एक है। प्पने को पापी सानकर नम्र भाव से ईश्वर के 
सामने समर्पित होने का विचार भी इसी भक्ति का अंग है। किकंगार्ड 
चाहता तो अपना सम्प्रदाय ही चला सकता था, परन्तु उसने ऐसा नहीं 
किया। उसने ईसाई धर्म के नेताग्रों का घिरोध कर अ्रपने विचारों को 
प्रस्तुत किया और इसी में भपने कार्ये को पूर्ण हुम्मा माना। मिन्हटर का , 
विरोध तो उसने किया ही, जो वैसे बड़ा सीधा शोर सज्जन व्यक्ति था, 
झपने भाई पीडर को भी, णो आलवर्ग में पादरी था, नहीं छोड़ा । 
प्रोफेसर नील्सन नामक एक विद्वान की भी, जो पहले उसका घनिप्ट मिश्र 
था, उसने बड़ी धज्जियाँ उड़ाईं। उसे दशक था कि नोत्सन भ्रपनीं 
रचनाप्रों में उसके विचारों का उययोग करता है। इस तरह संसार भर 
जायन में वह नितान्त भ्रकेला रह गया ओर ईसा की हो तरह अ्रफेलेपन के 
कप्ट सहन करता रहा। 


किकेंगाई कहता था कि राजनिरयन्त्रित चर्च को व्यवस्था में जो 


द्द विश्व के दाशैनिक 


ब्यक्ति पादरी बनने कौ शिक्षा ग्रहण करते है, वे शिक्षा पूरी करने के बाद 
ईश्वर की तलाश नही करते, प्रच्छो नौकरी की तलाश करते हैं भौर 
पादरी बनकर भी सरकारी कर्मचारियों की सुरक्षा तथा सुविधाशो का 
भोग करते है। ईसा फे असली भ्रमुयायी तो सदा दु ख भेलते रहे, तस्तो 
पर घढ़ते रहे झौर भूसे नगे जीवन बिताते रहे--उन्होने वेतन नही लिया, 
सोने-चाँदी की पालकियों मे सवारी नही की, राजा-महाराजाझो के बगल 
में नही बैठे । ईसा भौर सुकरात दोनो को जनता को शिक्षा देने का वेतन 
मिला--मौत | इसी कारण किकेंगा् ने खुद पादरी बनना अस्वीकार कर 
दिया, यद्यपि उप्ते बडी भ्च्छी जगह देने का वादा किया गया था। 


बयालीस वर्ष की भ्रत्पावस्था मे किकेंगार्ड की मृत्यु हुई। नीलो की 
तरह बह भी एक दिन सडक पर जाते हुए बेहोश होकर गिर पडा और 
उठाकर घर लाया गया | उसने पादरिया से सस्कार कराना अस्वीवार 
कर दिया और शून्य मे तावता हुआ भश्रत्तिम निद्रा में सो गया। उसकी 
मृत्यु के बाद कोपेनहेगेन की जनता ने जैसे चेन को सास ली और पुन 
हंसी खुशी भ्पने देनिक कायों मे लग गई। वह समय श्रभी आना था जब 
उसके दर्शन को समभा श्र भागे बढाया जाता । 


७ ७७ 
अस्तित्व! तथा 'अस्तित्वपूर्ण' शब्दों का प्रयोग सवध्रथम किकंगाड़े ने हो 
किया | डा स्वेन्सन के दाव्दो मे, जिसने उसके ग्रन्घों का भ्रग्मजी भ्रनुवाद 
किया है, यह दर्शन जगत्‌ वी एक महान्‌ क्राति थी। इसके द्वारा उसने सत्य 
की प्रकृति को जानने के प्रयत्नो मे वस्तुपरक पद्धतियों वे प्रयोग का तीब्र 
विरोध किया और प्रात्मपरक पद्धति के प्रयोग का समर्थन किया। सरल 
शब्दों मे कहे तो उसमे बुद्धि को बाहर देखने के बजाय भीतर की शोर 
उन्मुख बिया । उसने कहा कि ईश्वर को तर्क द्वारा नही जाना जा सकता, 
अ्रनुभव तथा साक्षात्कार द्वारा जाना जा सकता है) सत्य को जानने की 
बेष्टा बौद्धिक मनोरजन के लिए न होकर वास्तविक उपलब्धि के लिए है। 
इणल्लिए शत्ण बह है जो; छुणे, सब्तोए पदान करे, न. कि दहू जो दूखरों को, 
सन्तोप दे। उसने कहा फ़रि जिन अन्य व्यक्तियों के मत पर हम सत्य ज्ञान के 
लिए निर्भर करते है, उनमे परस्पर मतभेद भी हो सकता है, इसलिए 
अपने भ्रान्तरिक ज्ञान से ही सत्य की श्रमुभृति करना चाहिए। 

किकेंगाडे वी यह स्थित्रि मूलत बुद्धिविरोधी है भौर ज्ञान सम्बन्धी 
भारतीय स्थिति के बहुत समीप है। इसके श्रतिरिक्त, दर्शन मे किकेंगार्ड 
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कौ रुचि तात्विक कारणों से न होकर व्यावहारिक कारणों से है--वह उठी 
सीमा तक दर्णन की उपयोगिता स्वीकार करता है, जहाँ तक वह ईश्वर 
फा साक्षात्कार करने तथा उस तक पहुँचने के मांगे को जानने में 
सहायक है। पु 
फिकेंगोड कहा करता था, 'सुकरात की तरह मेरा काम है प्रपने 
फ्रो जानना ! बुद्धि को अन्तवेर्ती करके हमें अपनी सत्ता का सीधा अनुभव 
फरना चाहिए तथा अपने वस्तुपरक दृष्टिकोष और व्यवहार को पूर्णतः 
दवा देना चाहिए। यह प्रात्मपरक श्रान्तरिक सत्ता ही परम सत्य है। 
यह वह सत्ता है जो श्मग्र ज्ञान तथा क्रिया के पूर्वे से ही विद्यमान है। इस 
सम्बन्ध में देकात॑ के सुप्रसिद्ध वाक्य “मैं सोचता हूँ, इसलिए मैं हूँ! कौ 
>लोचना करते हुए किकेंगाडे ने कहा, 'नहीं, मैं हैँ, इसलिए_मैं_ 
सोचता हूँ । सर 
इस आत्मपरक सत्ता को ही किकेंगार्ड ने 'अ्रस्तित्व' कहा है। परन्तु 
यह मनोवैज्ञानिक ढंग का आात्मविश्लेषण नहों है जिसमें विचारों, 
कहल्पनाश्रों, स्मृतियों आदि का अध्ययन किया जाता है। विकेंगार्ड की 
झान्तरिकता झौर ज्यादा गहरी तथा गतिमती है। इसमें वाह्य वस्तुपरकता 
का नितास्त परित्याग करके झपनी आन्तरिक सत्ता की चेतना पर ध्यान 
केन्द्रित करना तथा उसे जगा कर उसके कार्यों की गति को बढ़ाना होता 
है। इस चेतना के कार्य मूलतः आध्यात्मिक हैं शौर मनुष्य को उप्के 
जीवन का उद्देश्य प्राप्त करने में सहायता करते हैं) इस दृष्टिकोण के 
अनुसार मनुष्य के लिए उसकी श्रपनी सत्ता ही प्रमुख है, श्रन्य व्यक्तियों 
तथा समाज की सत्ता उसके लिए गोण है, क्योंकि उनकी सम्भावना ही 
हो सकतो है, निशुचय नहीं हो सकता। न व्यक्ति को इस बात का निश्चय 
हो सकता है कि उसके कार्य अन्य व्यक्तियों को लाभ ही पहुँचाएँगे वर्मोकि 
कार्यो के परिणामीं पर उसका नियन्त्रण नहीं होता। श्रतः उसका मुख्य 
कत्तेंब्य उसका अ्रपना ही--जिसका उसे पूर्ण निश्चय है और जिस पर उसे 
नियन्त्रण भी प्राप्त है--विकास करना है। इस दृष्टिकोण को स्वार्थी 
माना जा सकता है परन्तु किकेंगा कहता है कि इस प्रकार श्रपना विकास ' 
करके ही व्यक्ति अप्रत्यक्ष रूप से दूसरों को भी इस प्रोर प्रेरित कर उन्हें 
लाभ पहुँचा सकता है। दूसरों को भी अपने समान ही अ्रस्तित्ववान झात्मा 
समझना उनके प्रति अपने कत्तेव्य को निभाना है। 


भ्रस्तित्ववादो रीति से अपना विकास करने के लिए किकेंगार्ड मे 
० विश्व के दाशनिक 


बडी विद्यद पद्धति का वर्णव ग्रपनी अनेक पुस्तकों में किया है और विकास 
की इस प्रक्रिया को भनेक श्रेणियों मे बांटा है। इस मार्ग का पहला कदम 
है 'अपने जो वन तथा उसके उद्देश्य के विषय मे गहरी रुचि, गम्भोरता 
और उत्साह उत्पन्न करना और ऐसी स्थिति प्राप्त करना कि विचार का 
प्रत्येक विषय झनुभूत होता लगे । विचार की यह शलो वस्तुपरक विचाद 
शैली से भिन्न होता है। इसे वह मृत्यु का उदाहरण देकर स्पष्ट करता 
है। मृत्यु सम्बन्धी वस्तुपरक विचार मे मृत्यु के विविध रूपो झौर 
परिणामों पर लेक्चर दिए जाते है परन्तु व्यक्तिपरक विचार मे नाश को 
इस तरह झनुभव किया जाता है कि श्रपतों प्रत्येक इन्द्रिय श्नौर कर्म क्षीण 
होता सा लगे। अ्रतः व्यत्तिपरक विचार एक त्तरह का कम ही बन जाता 
है। ऐसा होने पर हो उसे भ्रस्तित्ववादों कहते है। 


इसके बाद आता है ध्यान का ग्रान्तरिक फेन्द्रीकरण जिससे यह ज्ञान 
होता है कि सत्ता सात भ्रोर भ्रवत दोनो हो है। मैं सात हूँ, भपूर्ण हूँ, 
काल और देश में रहता हूँ, फिर भी मैं पूर्णता, अ्रमरता और भनतता की 
प्राकाक्षा करता हूँ। यह भान्तरिक हेंध झौर द्वल्द्, यह ज्ञान कि मैं क्या 
हूँ मौर क्या हो सकता हूँ, मनुष्य मे एक गहरो उदासी तथा व्यथा का 
भाव उत्पन्न करता है। इससे मुक्ति पाने के लिए हा वह वल्तुपरक चिन्तन 
तथा कला, साहित्य भ्रादि की झोर प्रभृत्त होता है। यहाँ यह्‌ स्पष्ट कर 
दिया जाय कि कला, साहित्य प्रादि को किकेंयार्ड विक्ृष्ट कोडि का कार्य 
समभता है । इस तरह के सब कार्यों को वह 'सौदर्यात्मक” कार्य की सन्ञा 
देता है तथा श्रपने अस्तित्व का ज्ञान और विकास करने के कार्य को वह 
लैतिक' काय की सज्ञा देता है, जो सौदर्यात्मक कार्य से उच्चतर है। 
परन्तु नैतिक से भो ऊपर की भवस्था है, जिसे वह्‌ धामिक' कहता है। इस 
भ्रवस्था की प्राप्ति बिरतो को ह। भौर वह भी कभी कभी ही होती हैं। - 


बहू कहता है कि मैतिक उद्देश्य की प्राष्ति फे लिए कला प्रोर 
साहित्य के प्रलोभनों पर रोक लगानो होगी, जो बहुत कठिन बात प्रतीत 
होती है। परल्तु व्यक्ति को इसका चयव करना हो होग्रा, यह प्रथवां 
यह (उसकी सबसे प्रसिद्ध पुस्तक का नाम भी यहो है), दोनो को एक 
साथ प्राप्त करना सम्भव नहीं है । 

किकेंगाई कहता है कि यह चुनाव मनुष्य के लिए बड़ा कष्टकारक 
होता है। इससे उसे 'भय धर कम्पन! उत्पन्न होता है तथा फिर होती है 
(निराशा! । व्यक्ति अपने सीमित प्रयत्तो से इस निराशा को काठ नहीं 
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हास्पास्पदता व्यक्त की जा सकती है। परन्तु इसमें सत्ता का प्रश्न जिस 
नए ढग से प्रस्तुत किया गया है, वह दर्शन को किकेंगार्ड का योगदान 
है, जिसे १०० साल बाद झब यूरोप के दाशंनिक स्वीकार और विकसित 
कर रहे हैं। मनुष्य की व्यथा को केन्द्रीय महत्त्व देने के कारण तथा उसे 
नष्ट करने का उपाय ढूंढने की चेष्टा के कारण भी--भले ही इस चेष्टा में 
एक नए ढंग का अपराध और दु.ख निमन्त्रित कर लिया हो--किकंगार्ड 
आधुचिकता के समीप है। फिर भी सात, काम श्रादि से उसकी कोई 
गहरी समानता नही प्रतीत होती क्योकि एक तो इन लोगों ने ईश्वर का 
ही परित्याग कर दिया, दूसरे विश्व की समस्याप्रों को उन्होंने व्यापक, 
सामाजिक और राजनीतिक धरातल पर ग्रहण किया। वैसे निराशा तथा 
व्यूर्थता के भाव सत्र श्रौर कामू दोनों के नायक, भिन्न स्थितियों में, 
व्यक्त करते है । 


स्वयं अपने ही विवेचन के भनुसार क्रिकंगार्ड 'सौन्दर्यात्मक' स्थिति 
को पूरो तरह कभी नही छोड़ सका, क्योकि उसकी वृत्तियों मे बड़ी समर्थ 
साहित्यिकता झ्ौर काव्यात्मकता है। इससे श्रगली “नैतिक? स्थिति को 
प्राप्त करने का वह निरन्तर प्रयत्त करता रहा, इसमें सन्देह नहीं। उसने 
जगह जगह कहा है, 'झपने भीतर मैं सदा रोता ही रहता हूँ ।! परन्तु 
भ्रन्तिम 'धामिक' स्थिति उसे कितनी प्राप्त हुई, इसके सम्बन्ध में कुछ 
नही कहा जा सकता। पर चूकि यह स्वीकारात्मक प्राप्ति की स्थिति 
है ही नही, नकारात्मक प्राप्ति ही इसकी प्रन्तिम उपलब्धि है, इसलिए 
यह स्थिति भी इसे बहुत कुछ प्राप्त हो गई होगी, यह कहा जा सकता है। 
परन्तु व्यक्तिगत, पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन के लिए इस सब का 
लाभ पंया हुप्ता,यह प्रश्न पुछा जा सकता है। झौर शायद इसका कोई उत्तर 
नही है क्योकि कोई भी बाह्य लाभ इसका उद्देश्य ही नही रहा। फिर 
यह सब झाखिर है क्या ? गहरी प्रान्तरिक निराशा और दु.ख ही इसका 
झादि, मध्य भोर भ्रन्त है। दुश्ख की समस्या का हल भी दुःख ही है भोर 
उसका भाग भी दु.ख से होकर ही है । इससे क्या यह्‌ प्रकट नहीं होता 
कि समस्या का हल करने की चेष्टा मे कही कोई मौलिक भूल हो गई है ? 
शायद यह भूल तक का बहिष्कार करने की ही रही हो। 'झस्तित्ववादी 
छलांग!” लगाकर विश्वास के ज्लोत तक जा पहुँचना क्या हास्यास्पद बात 
भही है ? तके, विज्ञान तथा दर्शन के, भल्पविश्वसनीय ही सही, दान को 
छोड़कर श्रद्ध के इस गहरे भंधेरे कूप से डुबकी लगाना या तो पायल 


किडेंगाई श्ै 


धैकता और उसकी यह स्थिति भ्रसह्म होती है। ग्रसहायंता तथा दु:ख को 
इस अवस्था में ही व्यक्ति आन्तरिक रूप से अस्तित्ववादी छलांग लगाकर , 
'निप्ठा' को छू और प्राप्त कर लेता है। “निष्ठा! वह विश्वास है जिससे | 
भनुष्य यह मान लेता है कि अनंत को प्राप्त करते की उसकी इच्छा को 
झनंत ही पूर्ण करेगा । 

श्रव भातो है 'धामिकः अवस्था | इस अवस्था में मनुष्य को ईइवर 
की सहायता भ्राप्त होती है क्योंकि उसका विश्वास पूर्ण होता है। किके गार्ड 
पहता है कि निराशा से विश्वास उत्पन्न होता ही है-विश्वास निराशा 
की प्रस्तित्ववादो परिणति है जिसमें मनुष्य आन्तरिक रूप से सहायता 
के स्रोत को कामना करके उसे पा लेता है। अब वह ईश्वर का साप्निध्य 
प्राप्त करता है परन्तु स्थायी रूप से उस स्थिति में रहना सम्भव नहीं है । 
इसका कारण किर्कंगार्ड यह बताता है कि जीवन को न्यूनतम रूप से 
चलाने के लिए भी मनुष्य को कुछ न कुछ बाह्य काम-घाम करना हीं 
पड़ता है, भौर उस समय वह ईश्वर से अलग हो जाता है। 


परन्तु इस कारण उसमें भ्रपराध की भावना उत्पन्न हो जाती है 
झ्रौर कोई भी मनुष्य इससे मुक्त नहीं हो सकता। इससे भी मनुष्य फो 
बैड़ो निराशा होती है और इस पागलपन में कुछ लोग सब कुछ त्यागकर 
साधु वन जाते हैं, कुछ आत्मपीड़ा का मार्ग अपनाते हैं । पर इससे समस्या 
हल नहीं होतो । बाह्य घामिकता के कारण व्यक्ति की श्लोर जनता का ध्यान 
झाक्ृप्ट होता है जिससे उसमें घमण्ड ग्रा जाता है। इसका उपाय यही है 
कि मनुष्य श्रान्तरिक रूप से भपना भ्रपराध निरन्तर स्वीकृत करता चले 
झौर उसके लिए निरन्तर क्षमा मांगता रहे। 

इससे स्पष्ट है कि क्रिकगाड झुद्धएम घामिकतावादी दार्शनिक है। 
यहाँ एक प्रष्न उत्पन्य होता है। क्‍या निराशा भ्ौर प्रपराध की भावना 
यताए ' रखना ही 'परम सुख” का भस्तित्ववादी उद्देश्य प्राप्त करना 
हैं? इसका उत्तर देते हुए किकगा्ड कठ्ृता है कि “घामिक क्षेत्र में 
हवीकारात्मकता का बोध नकारात्मकता से होता है, जैसे छाया से उसके 
पीछे प्रकाश का निम्चय होता है। प्रतः झपराध फे निरन्तर स्मरण से 
ध्यक्ति परमसुख से सम्बन्धित रहता है 7 
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ईंवसश्राप्ठि का यह दर्शन कुछ बड़ा प्रजीव सा लगता है। इसके कई 
पक्षों का बड़ी सरलता से खण्डन भो किया जा सकता है तथा उसकी 


है दिख के दा्शनिक 


हॉस्यास्पदता व्यक्त की जा सकतो है। परन्तु इसमे सत्ता का प्रश्न जिसे 
नए ढग से प्रस्तुत किया गया है, वह दर्शन को किर्केगांड का योगदान 
है, जिसे १०० साल बाद अरब यूरोप के दाशंनिक स्वीकार और विकप्तित 
कर रहे हैं। मनुष्य की व्यथा को केन्द्रीय महत्त्व देंगे के कारण तथा उसे 
नष्ट करने का उपाय ढूँढने की चेष्टा के कारण भो-भले ही इस चेष्टा मे 
एक नए ढंग का अपराध और दु.ख निमन्त्रित कर लिया हो--किकेंगार्ड 
झाधुनिकता के समीप है। फिर भी सात्न, काम श्रादि से उसकी कोई 
गहरी समानता नही प्रतीत होती क्योंकि एक तो इसे लोगो ने ईश्वर का 
ही परित्याग कर दिया, दूसरे विश्व की समस्याप्नों को उन्होने व्यापक, 
सामाजिक और राजनीतिक धरातल पर ग्रहण किमा। बैसे निराशा तथा 
ब्यर्थता के भाव सार भौर कामू दोनो के चासक, भिन्न स्थितियों मे, 
ध्यक्त करते है । 


स्वयं अपने ही विवेचन के प्रनुसार किकेंगार्ड 'सौन्दर्यात्मक! स्थिति 
को पूरी तरह कभो नही छोड सका, क्योकि उसकी बृत्तियों मे बड़ी समर्थ 
साहित्यिकता भर काव्यात्मकता है! इससे प्रगश्ी 'नैतिकः स्थिति को 
प्राप्त करने का वह निरन्तर प्रयत्न करता रहा, ईसमे सन्देह नहीं। उसने 
जगह जगह बहा है, 'अपने भोतर मैं सदा रोता ही रहता हूँ ।! परन्तु 
अन्तिम 'घामिक' स्थिति उसे कितनो प्राप्त हुई, इसके सम्बन्ध में कुछ 
नही कहा जा सकता । पर चूकि यह स्वीकारात्मक प्राप्ति की स्थिति 
है ही नही, तकारात्मक प्राष्ति ही इसकी झन्तिम उपलब्धि है, इसलिए 
यहू स्थिति भी इसे बहुत कुछ प्राप्त हो गई होगी, यह कहा जा सकता है ! 
परन्तु व्यक्तिगत, पारिवारिक तथा सामाजिक जीवत के लिए इस सब का 
लाभ बंया हुप्ना,यह प्रश्न पूछा जा सकता है। झौर शायद इसका कोई उत्तर 
नहीं है क्योकि कोई भी बाह्य लाभ इसका उद्देश्य ही नहीं रहा। फिर 
यह सब भाखिर है क्‍या ? गहरी प्नान्तरिक निराशा और दुःख हो इसका 
झादि, मध्य और भ्रन्त है। दुःख की समस्या का हल भी दुःख ही है भोर 
उसका माय भी दुःख से होकर हो है। इससे क्या यह प्रकट नहीं होता 
कि समस्या का हल करने की चेष्ठा मे कही कोई मोलिक भूल हो यई है ? 
शायद यह भूल तक॑ का बहिष्कार करने की ही रही हो। “भस्तित्ववादी 
छुलागय! लगाकर बिश्वास के स्लोत तक जा पहुँचना नया हास्यास्पद बात 
तही है ? तक, विज्ञान तथा दर्शन के, भल्पविश्वसतीय ही सद्दी, दान को 
छोड़कर श्रद्धा के इस गहरे भेघेरे कूप मे डुबकी लगाना मा तो पागल 


फिफेंगाई श्दै 


पसन्द करैया, या मूर्ख मनोवैज्ञानिक दृष्टि से यह भौ बड़े आश्चर्य कौ 
बात है कि वास्तविक जीवन को अपराध तथा पाप भावनाओं से बुरी 
तरह पीडित रहकर भी किकेंगार्ड ने इस पीडा को दुर करने का प्रयर्त नहीं 
किया, उसे अधिकाधिक बलपूर्वक तथा नए नए रूपो में गले से ही 
लगाता रहा । 


जो हो, बीसवी शताब्दी के आ्ररम्भ से यूरोप मे उसका पुनरोदय 
भारम्भ हो गया। उसको कृतियो का फ्रेंच मे अनुवाद हेनरी डोलाकोज् ने 
किया और जमंन मे क्रिस्ताक श्रेफ ने । श्रग्मजी मे इसका अनुवाद बहुत देर 
में, १९३८ के लगभग, आरम्भ हुप्ना। तब तक यूरोप का सकठ बहुत बढ 
चुका था भ्रौर प्रत्येक व्यक्ति बड़ी तीव्रता से चारो तरफ छाए माश का 
अनुभव करने लगा था। अत. यह स्वाभाविक था कि विचारक श्रन्तमुश्नी 
द्वोकर जीवन तथा अ्रस्तित्व की समस्याप्रो पर गहराई से विचार करें 
भ्रौर उसे दूर करने के उद्योग मे लगे । चूंकि इस दिशा में पहले हो क्या 
गया कुछ विचार विद्यमान था, इसलिए नए विचारको ने उसे ध्यान से 
पढ़ा और उसमे से जो भी ग्रहण करना सम्भव था, उसे प्रहण किया। 
प्रत्येक ने उसे श्रपने ढंग से प्रस्तुत किया और उसके अ्रलग-प्रलग पक्षो का 
विकास प्रौर विश्लेषण किया। इस तरह मनुष्य तथा उसकी गहरी 
समस्यात्री की भोर लोगो का ध्यान आक्षष्ट हुआ झौर विचार की एक नई 
परम्परा, नई शैली ने जन्म लिया । & 


दि के दार्शनिक 


मार्क्स 
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मनुष्य के जीवन तथा इतिहास को धारा को माक्स से श्रघिक सम्मवतः 
किसी प्रन्य विचारक ने प्रभावित नहीं किया। उसके द्वन्द्वात्मक या 
ऐतिहासिक भौतिकवाद वा हो यह करिद्मा हुआ्आ कि रूस में आ्राधिक क्रांति 
हुई, जो फिर चीन तथा कुछ प्रन्य देशों मे भी फैली, और मनुष्य ने 
मनुष्य के जीवन को योजनानुसार बदलने का सुगठित प्रयतत किया। भले 
ही इस प्रयत्न में बडी कठोरता बरती गई हो जिसके फलस्वरूप कई 
महत्त्वपूर्ण दुष्परिणाम भी प्रकट हुए हों, परन्तु वहुत भ्रश्ञों मे यह, श्रपनी 
दृष्टि से, सफल भो रहा है श्र झ्राज ससार की दो महाशक्तियों में से 
एक है। 

व्यावहारिक पक्ष की प्रबलता और सफलता के कारण मार्क्स का 
दापंनिक रूप ग्क्सर छिप जाता है और उसका अश्रर्थश्ञास्त्रीोय, राजनीति- 
शास्त्रीय तथा समाजशास्त्रीय रूप ही आँखों के सामने शेप रहता है। 
परन्तु सच यह है कि उसका भ्रथंशास्त्र, राजनीति और समाजशास्त्र सभी 
उसके दर्शन पर ही टिके हैं जिसकी नीव उसने श्रपने मित्र एगिल्स के 
साथ मिलकर डाली | यह भा सच हूँ के माक्स का क्यान्तिकारों झ्रथाधारित 
दर्शन हवाई बातो का चिन्तन करते रहने वाले दा्शनिको को बहुत महत्त्व 
भी नही देता । वह उन्हे कल्पना क्षेत्र मे कसरत करने वाला मानता है। 
इसलिए मावर्स को इस कोटि का दार्शनिक न मानकर व्यवहारवादी 
दाशंनिक मानना उचित है जिसने अपने थोड़े से चिन्तन का ज्यादा से 
ज्यादा उपयोग करने का प्रयत्त किया । 


38) 


भावसे का दशंन यह मानता है कि मनुष्य के जीवन का सब कुछ 
प्रकृति पर निर्भर है, उसी की देन है। प्रकृति मनुष्य के लिए जो भी * 
खाना कपड़ा उत्पन्न करती है, उसी पर उसका समाज बनता भौर 
घलता है, भ्रर्थ ग्रौर राजनीति की व्यवस्थाएँ खड़ी होती हैं। यह फ्म 
धौर संघर्ष, एक निश्चित ढंग से, निरन्तर चल रहा है और भ्रभी यह 
समय नहीं भाया है, जब मनुष्य मामूली तौर से भी सुखी हो सका हो। 
इसलिए दर्शन का भी कत्तंव्य उसके देनिक सुख और लाभ का विचार 
करना ही होना चाहिए, ईश्वर, प्रात्मा आदि निरथ्थक बातों पर सिर 
खपाना नहीं। मावसे का मत है कि धर्म ने मनुष्य के दुःखों को बढ़ाया 
ही है, घटाया नहीं है, क्योंकि वह उन सुखी व्यक्तियों का स्वार्थपूर्ण 
संगठन है जो ईदवर, भाग्य, स्वर्ग, नरक आदि बातों की श्रफीम खिलाकर 
संसार फी भूछी नंगी जनता को बहकाये रखना चाहते है ४ 


इसलिए माव्स के दर्शन को मोटे तौर पर समाजवाद के नाम से 
जाना जाता है। उससे पहले भी अनेक समाजवादी हुए परन्तु उनका 
सम्ाजवाद कल्पना की सीमाओं से आगे नहीं वढ़॒ सका और न उनको 
कोई दाशंनिक श्राघार ही प्राप्त हुआ। माक्‍्स प्रहला व्यक्ति था जिसने 
समाजवाद को दा्ईनिक भ्राधार दिया और यह कहा कि समाजवाद 
झावश्यक ही नहीं, इतिहास के विकास-क्रम में अ्रनिवार्य है, किसी न 
किसी दिन वह प्रकट होकर रहेगा ) 


ऐसा माकक्‍से ने किस श्राधार पर कहा ? दन्द्ात्मक भौतिकवाद के 
भ्रापार पर मातव-इतिहास की व्याख्यः करके | उसने मामव-इत्तिहास को 
छः युगों में विभक्त किया । उसने कहा कि भ्रत्यन्त प्राचीन काल का मनुष्य 
साम्यवादी संघों में रहता था। तब प्रत्येक वस्तु के उत्पादन तथा 
वित्तरण का ढंग साम्यवादी था। यह पहला युग था। इसके बाद दासता 
का दूप्तरा युग भाया जिप्तमें कृषि तथा गोपालन झादि के कारण व्यक्तिगत 
सम्पत्ति का जन्म हुआ श्रौर सम्पत्तिशालियों ने सम्पत्तिहीनों को भ्रपना 
दाप्त बनाया । तीसरा ग्ुंग झामन्तवाद का था जिप्ममें सामन्त ही भूमि करे 
स्वामी होते थे श्लौर किसान उनके अधीन काम करते थे। इन किसानों 
की स्थिति दासों से भ्रच्छी होती थी। फिर चौथा युग पूंजीवाद का झाया 
जो वर्तमान युग भी है। व्यवसायिक क्रांति तथा कल-कारखानों के 
परिणामस्वहूप यह युग उत्पन्न हुआ । इसमें पूंजोपति ही घन, राज्य तथा 
समाज का स्वामो होता है भोर मजदूर वेतन से भ्रपनी गुजर करता है। 


६ ५ विश्व के दाशनिफ 


इसके बाद पाँचवाँ युग ऐसा झाएगा जिसमें क्रांति के द्वारा मजदूरों 

का शासन स्थापित होगा तथा पूजीवाद का तझता उलट जाएगा। इसमें 

शोपण-होन तथा समानतावादी व्यवस्था स्थापित होगी भौर यह समाज- 

: वादी गरुग कहलाएगा। परन्तु यह युग अन्तिम नहीं होगा क्योंकि इसका 

भी संशोधन होगा भौर इसके बाद जो छठा युग आएगा उसमें मनुष्य को 

वास्तविक स्वतन्त्रता और समानता प्राप्त होगी। प्राथिक साधनों का 

समवितरण हो जाने से इसमे राज्य की भी प्रावश्यकता नहीं रहेगी श्ौर 

वह सूखी पत्तियों को तरह भड़ जाएगा। इसे साम्यवाद का युग कहां 

“जाएगा जो समाजवाद का विकसित रूप होगा। यह ग्रन्तिम युग होगा 
श्रौर इसे स्वर्ण युग माना जाएगा। 


इतिहास की यह व्याख्या उसने द्वन्द्ात्मक भौतिकवाद के प्ाधार पर 
को जिसके अनुसार प्रकृति की हर वस्तु सदा दन्द्रयुद्ध करती रहती है । इस 
दर्द के कारण ही उसमे सदा परिवर्तन होता रहता है। पुरानो वस्तुएं 
नप्ठ होती तथा नई बनती रहतो है। श्रब चूंकि मानव जाति और समाज 
भीं प्रकृति का हो भाग है, इसलिए उममे भो द्वन्द् चलता रहता है जो वर्ग- 
सघर्प के रूप मे प्रकट होता है। वर्ग सदा दो होते हैँ : सम्पत्तिशालियों 
का वर्ग श्रौर सम्पत्तिहोनों का वर्ग | वर्गों का अ्रत्तित्त उत्पादन व्यवस्था 
के भनुरूप होता है जँसे कृषि के दिनों में सामन्‍्त और किसान के वर्ग थे, 
और कारखानों के दिनों मे पूंजीपति तथा मजदूर के वर्ग हो गए। यह 
बर्ग-संघर्प सदा चलता रहता है और सम्पत्तिहीनों के श्रधिनायकत्व का 
रास्ता साफ करता रहता है। फिर एक दिन गाता है जब परिवर्तन होता 
है तथा समानता स्थापित हो जाती है और ये वर्ग नही रहते । 
७ ०७ 
इन्द्रवाद का यह सिद्धान्त माक्स का अपना नही है, हीगेल का है। परन्तु 
उनमे एक अन्तर यह है कि हीगेल जहाँ अध्यात्मवादी है, वहाँ मावर्स मौतिक- 
वादी है । तात्पर्य यह कि हीगेल वे भ्रनुसार अन्तिम सत्य जहाँ विचारतत्त्व 
है, वहाँ मावर्स के अनुसार श्रन्तिम सत्य भौतिक्तरुव है । हीगेल ने कांट के 
विज्ञानवाद को चरम सीमा पर पहुँचाया था। उसने कहा कि वास्तविक 
जगत्‌ का निर्माण विन्तन-क्षिया की प्रेरक शक्ति द्वारा होता है। विचार ही 
ससार का निर्माण करता है, अतः विवेक ही परमसत्ता या परमतत्त्व है । 


हीगेल का यह विचारतत्त्व ईश्वर का ही दूसरा नाम है। होगेल 
को ईश्वर का मोह कांट, स्पिनोड्ञा आदि सबसे अधिक था। उसने ईश्वर 


भाउसे शक 


फो सिद्ध करने का बहुत प्रयत्न किया और कहा कि विश्व का जोवन कोई 
मियमहीन झथवा भसम्तुलित वस्तु नहीं है, इसके भीतर एक दिमाग़ काम 
फर रहा है जो इसे नियमों में हो नहीं बाँघता, गति भी देता है तथा 
झ्रागे बढ़ाता है। संसार सदा वन रहा है। विकास निरन्तर होता रहता 
, है भौर ईश्वर ही वह सनातम तत्त्व है जिसकी ओर विकास जा रहा है। 
झात्मा के सम्बन्ध में होगेल ने कहा कि ईश्वर ही प्राणियों फे 
शरीर में प्राकर भझात्मा बन जाता है। आत्मा के रूप में वह एक विशेष 
व्यक्तित्व बन जाता है। यह कार्य भ्रनजाने ही होता है। चेतना भी उसी 
तत्व का विकास है, जिध्तका दूसरा रूप शरीर है। हम उन्हीं बरतुप्रों 
फो जान पाते हैं जिन्हें हम खुद बनाते या पैदा करते हैं। हमारे ज्ञान के 
विपप हमारे अपने ही निर्माण हैं। 
अ्रब हन्हवाद का सिद्धान्त लें। यह प्रगति की कल्पना से निकलता 
है। हीगेल के भ्रनुतार परमतत्त्व स्थिर नहीं है, गतिशील है। संसार 
क्षण क्षण बदल रहा है, और यह परिवतंन पीछे से श्रागे या नीचे से ऊपर 
की श्रोर हो रहा है। यह विकास वस्तुओ्ों की भ्रपनी ग्रान्तरिक रुचि का 
हो फल है। परम्तु यह विकास सीधे चलने जंसा नहीं है, यह दो वस्तुग्रों 
या स्थितियों के सघर्ष के द्वारा सम्पन्न होता है । 


इस जगत में प्रत्येक वस्तु की विरोधी वस्तु श्रवश्य मौजूद है | यदि 
वस्तु को बाद! (]७5) कहें तथा विरोधी वस्तु को प्रतिवाद' (87 
४7765), तो इन दोनों के संघर्ष से एक तीसरी वस्तु उत्पन्न होगी जिसे 
संवाद? (8९७5) कृह सकते है। संवाद! में वाद! और "अतिवाद! 
: दोनों को विशेषताओं का समन्वय होता है। समन्वय के साथ यह दोनों 
का भ्रतिक्रणण भी करता है श्रौर एक नई वस्दु प्रदान करता है। परन्तु 
फिर यह 'संवाद' हो 'बाद” वन जाता है, और उससे संघर्ष करने के लिए 
कहीं से 'प्रतिवाद! भी श्रा जुटता है। फिर एक नया 'संवाद' उत्पन्न होता 
है जो पहले संवाद! से श्रेष्ठ होता है। इस तरह ससार चलता पश्लौर 
परणति करता रहता है । 
सामाजिक धरातल पर इस बात को यों लें कि जो शक्ति पहले 
संगठित हो जातो है, वह अपना एक कार्यक्रम प्रस्तुत करती है और उसके 
अनुस्तार समाज को चलाना चाहती है। इसको 'वाद' कहें। परन्तु यह 
कार्यक्रम प्रत्येक व्यक्ति के श्रनुकुल हो सकना सम्भव नहीं है, इसलिए उसके 
विरोध में भी एक कार्यक्रम बनने लगता है श्लोर समय पाकर संगठित हो 


ण्द विश्व के दार्शनिक 


जाता है । यह हो गया अ्तिवाद' | अब इनमें इन्द्र या सधर्य चलता है | 
तय कुछ लोग दोनो को अच्छी बातों को लेकर तथा परिस्थितियों के 
अनुसार कुछ नवीन को जोड़कर एक नए कार्यकम की रचना करके उद्ते 
सग्रठित कर लेते हैं, जो 'सवाद' हो जाता है। फिर कुछ दिन बाद जब 
इस 'सवाद' के भो विरोधी तत्त्व प्रकट हो जाते है, तब्र यह 'बाद” बन 
जाता है भर 'प्रतिवाद! से सघर्य करने लगता है। मनुष्य के इतिहास में 
यह सदा होता रहता है। 

होगेल कहता है कि पत्र तक के इतिहास मे यह चक्र एक बार ही 
पूरा हुआ है। सबसे पहले कुटुम्ब हुआ जिम्तको विशेषता प्रेम तथा 
प्रात्मत्याग थी। यह 'बाद! हुमआआ। इसके कुछ समय बाद समाज बना 
जिसको विशेषता, कुटुम्ब के विपरीत, प्रतियोगिता और स्पर्धा थी | यह 
हुमा 'प्रतिबाद' | इन दोनो में सघर्प हुआ जिससे राज्य का जन्म हुप्ना 
जिसमे कुटुम्ब प्नौर समाज दोनो की विशेषताएं सम्मिलित है तथा कुछ 
श्रपनी विशेषताएँ भी हैं। यह हो गया 'सवाद! | तात्पर्य यह्‌ कि राज्य 
इन दोनो से ऊँची सस्या है। राज्य मानव प्राति को चरम सोमा है। 
होगेल ने उसे ईश्वर का रूप कहा है। 

राज्य के अन्तर्गत भी हीगेल ने द्वन्दववाद को ढूंढा। उसने कहा कि 
पहले स्वेच्छाचारी राज्य था जिसके प्रतिवादस्वरूप लोकतन्त्र का उदय 
हुआ। इन दोनो के सघर्प से सवादरूप सवेधानिक राजतस्त का जन्म 
हुआ । यही सर्वोत्तम राज्यतन्त है। सयोग की बात यह है कि हीगेल के 
समय मे जर्मन राज्य भी ऐसा ही था। अपने युग के सर्वश्रेष्ठ दार्शनिक 
का समर्थन पाकर उसके अ्रधिनायक होगेल पर बड़े कृपालु रहते थे । इससे 
फ्रांस को तरह जर्मनी मे क्रान्ति की आशंका कम होती थो | हीगेल युद्ध को 
भी झावश्यक मानता था और कहता था कि उसस्ते देशभक्ति तथा राज्य- 
भ्रक्ति की भावना को वल मिलता है। इससे नागरिकों के द्ुराचार का 
माश होता है तथा नैतिकता का प्रसार होता है । 


मास ने हीगेल के प्रध्यात्म को तो ठुकरा ही दिया, उसके दन्द्रवादे 
की भी भिन्न ढंग से प्रस्तुत किया। गति या विकास के सम्बन्ध में पहली 
घात॑ तो उसने यही बही कि यस्तु का परिवर्तेव परिमाणत्मक 
(9एथा/६४09४८) तथा गुणात्मक ((20४॥४0४६) दोनों प्रकार का 
होता है। जैसे पाती को यदि गरम करें तो एक सोमा के बाद उसमे से 
भाप बनकर निकलने लगेगी, पानी के गुणात्मक भौर परिमाणात्मक दोनों 


भाषसे ्‌ 


हीं परिवर्तन सामने थ्रा जाएँगे। इसी प्रकार यदि पानी को ठण्डा करते ' 


चलें तो एक सीमा के बाद वह बर्फ बन जाएगा । इसमें भी दोनों प्रकार 
के परिवर्तन स्पप्ट हैं । 
एंगिल्स ने इस बात का उपयोग जीवविज्ञान, रसायनश्ास्त्र श्रादि 
में भी किया । उसने कहा कि जिस तरह पानी से भाप बनते समय या 
बर्फ बनते समय अचानक रूप-परिवर्ततन हो जाता है, उसी तरह जैवी 
घिकास भी भ्रचानक ही प्रकट हो जाता है, जैसे क्रान्ति हो गई हो। 
तात्पय यह कि वृक्ष या पशु की कोई श्रेणी जब दूसरी अगली श्रेणी में 
बदलती है, तब पानो से भाष या बफं मे अचानक बदल जाने के समान 
यह नया रूप भी श्रचानक प्रकट हो जाता है। उतके बीच की स्थितियाँ ने 
प्राप्त होना-जैसे बन्दर और मनुष्य के बीच की 'मिसिग लिक--श्राश्चये 
को बात नही है। प्रकृति का नियम ही यही है। इससे उसने एक 
व्यवस्था से दूसरी व्यवस्था में बदलने के लिए क्रान्ति की श्रावश्यकृता का 
भी समर्थन किया। 
इन्द्रवाद के सम्बन्ध में माकस ने दूसरी बात यह भी कही कि दर्द 
की स्थिति प्रत्येक वस्तु के श्रपने भीतर ही छिपी होती है, जो समय 
पाकर प्रकट होती है । यह कही बाहर से नहीं भ्राती । 
मास ने उत्तादन-शक्तियों तथा उत्पादन-संम्बन्धों को इतिहास का 
प्राधार मानकर इन्द्रवाद की व्याख्या को। उसने कहा कि उत्पादन- 
शक्ति 'याद! है भ्रौर उत्पादन-सम्बन्ध 'प्रतिवाद! | इन दोनों के दन्द्र के 
फलस्वरूप नए समाज का जन्म होता है। उत्पादन-शक्ति की मुझ्य 
विशेषता यह है कि वह सदा बदलती रहती है। इसका कारण यह है कि 
उत्पादन के साधनों मे सदा प्रगति होती रहती है भर विज्ञान नित नए 
-साधनों को जुटाता रहता है। परन्तु उत्पादन-सम्बन्ध भ्र्थात्‌ सामन्त 
धोर कृषक या पूंजोपति श्रौर मजदूर का सम्बन्ध इस गति' से परिवर्तित 
नहीं होता, वह सदा स्थिर सा रहता है। इसलिए दोनों में संघर्ष होता 
है भ्ौर नई समाज-ब्यवस्था प्रकट होती है। एंग्रिल्स ने कहा है कि होगेल 
. का जो दवन्दवाद सिर के बल खड़ा था, उसे मावर्स ने पैरों के बल खड़ा 
किया, प्र्थात्‌ उसे प्रतिक्रियाबादी से ऋत्तिवादी बनाया | हें 
& 8 ७6 ४ 
इस प्रकार माकस ने धर्ग-संधर्ष को अमाणित किया भौर उसे इतिहास का 
तथ्य मान लिया| उसने यह भी कहा कि ऐतिहासिक परिवततों में 


९ दिश्व के दाशेगिक 


डॉ 


* झ्राथिक परियतनों का निर्णयात्मक हाथ होता है। हर राजनीतिक 
परिवर्तन उसके पीछे के झआधथिक परिवतेन की झोर संकेत करता है। इसका 
तातपये यह भी हुआ कि यदि झाथिक शक्तियों तथा उनके परिवर्तन के 
कारणों को समक लिया जाय तो राजनीतिक तथा ऐतिहासिक परिवर्तनों 
के सम्बन्ध में भविष्यवाणियाँ भो की जा सकतो हैं। ऐतिहासिक भौतिक- 
वाद की दृष्टि से ऐसी ही एक भविष्यवाणी करते हुए उसने कहा कि 
पूंजीवादी व्यवस्था के भ्रन्तविरोधों के कारण शीघ्र ही उसमे क्रान्ति होगो 
और शभ्रमजीवियों करा शासत स्थापित होगा | 


पूजीवाद का विडलेपण करते हुए मावर्स ने बताया कि इसमे उत्पादल 
के साधन थोड़े से पूजीपतियों के हाथो मे होते हैं। वे वस्तुएँ स्वयं नही 
बनाते । वस्तुएँ श्रमिक वनाते है श्रौर पूंजीपति का लाभ भो श्रमिक हो 
बनाते है। मान लो कि एक श्रमिक एक दिन मे आठ घण्टे काम करके 
चार रुपये मुल्य की वस्तुएं बनाता है और वेतन एक रुपया पाता है। तो 
झाठ घण्टों में से केवल दो घण्टे वह अपने वेतन का मूल्य उत्पन्न करता है 
भौर शेप छः घण्टो मे “अतिरिक्त मुल्य (5घ्रए05 ए2]प९) उत्पन्न करता 
है जो तीन रुपये के बरावर है भोर जो पूरा का पूरा पूजीपति की जेब मे 
चल्ला जाता है। यह पूजीपति का लाभ है जिसे वह बढाना चाहता है 
और इसलिए वह सदा श्रमिक का वेतन घटाने की बात सोचता है, बढ़ाने 
की नहीं--यदि श्रमिक का वेतन ८ श्राने रह जाय तो पूंजीपति का लाभ 
८ प्नाना बढ़ जाएगा, परन्तु यदि श्रमिक का वेतन दो रुपया हो जाय तो 
पूंजीपति का लाभ एक रुपया घट जाएगा। 


इसलिए मावर्स कहता है कि पूजीपति श्रमिक को उतना ही वेतन 
देता है जिससे वहू मर न सके और श्रमिक-सम्तान उत्पन्न करता रहे। 
पूंजीवाद में श्रमिक की दशा कभी सुधर नहीं पाती और यह पूंजीवाद 
को श्रान्तरिक विरोध है ! नई भ्च्छी मशीनों से ज्यादा उत्पादन होता है 
झौर कम श्रमिकों की श्रावश्यकता पड़ती है जिससे वेकारी बढतो है। 
बेकारी बढ़ने से जनता की ऋ्रमशक्ति घटतो है। इघर बढे हुए उत्पादन के 
लिए देश के वाजार पर्याप्त नही होते, तो विदेशी बाजार ढूंढे जाते हैं 
जिससे उपनिवेशवाद झौर साम्राज्यवाद उत्पन्न होता है | यदि नये वाजार 
न ढेँढे जाएँ तो कारखाने बन्द करने पडें। इसलिए यूरोप के पूंजीपतियो 
ते विध्व-विजय को और कहो मूल निवासियों को पराजित करके हो शांत 
हो गए, जैसे भारत में, तो कहीं उनको मिटा ही दिया, जैसे अमेरिका और 


सावसे ८१ 


आस्ट्रेलिया में । उन्होंने लोगों को श्रपनी मिलों के कपड़ें पहनाए तथा और 
चीजें बेचीं | यही नहीं, उनके यहाँ से कच्चा माल लेकर वस्तुएँ बनाई 
तथा फिर वे उनको हो बेच दीं । युद्ध भी इसी कारण हुए क्योंकि ब्रिटेन 
आ्रादि देशों ने बाजार बना लिए, परन्तु जमंनी, इटली श्रादि देश नहीं 
बना पाए। श्रव वे भ्रपनी चीजें कहाँ बेचें ? इसलिए महायुद्ध हुए ॥ 


जब पूँजीवाद का यह भ्रान्तरिक विरोध चरम सीमा पर पहुँच 
जाता है, तब क्रान्ति होती है। यह क्रान्ति श्रमिक करते हैं जो धीरे- 
धीरे संगठित होते रहते हैं॥ श्रमिकों की इस क्रान्ति में श्र्थव्यवस्था के - 
साथ राज्य-व्यवस्था का भी परिवर्तन होता है श्लोर इसकी विशेषता यह्‌ 
है कि इसके बाद समानता स्थापित हो जाएगी, श्रमिकों का राज्य 
होगा तथा पूँजीवाद के सब तत्त्व नष्द कर दिए जाएँगे। उत्पादन के 
साधनों का स्वामित्व राज्य के हाथों में चला जाएगा श्र्थात्‌ प्रकारान्तर 
से वे श्रमिकों के ही हो जाएँगे। इस समाज में सब को कार्य करना 
पड़ेगा और प्रत्येक को उसकी योग्यता के श्नुसार काम तथा वेतन दिया 
जाएगा। शिक्षा श्रनिवार्य भर मुफ्त होगी । यहू समाज वर्गहीन होगा _ 
झौर इसमें कोई भूखा या नगा नहीं रहेगा । 

सन्‌ १९१७ में रूस की क्रान्ति लेनिन के नेतृत्व में हुई। फिर 
सन्‌ १९४९ में माझ्रो-त्से-तुंग के नेतृत्व में चीन को ऋ्ति हुई। दोनों देशों 
में समाजवादी व्यवस्था स्थापित हुई। मावर्स की भविष्यवाणी सच तो हुई 
पर पूरी तरह नहीं क्योंकि कृषिप्रधान देशों में पहले क्रान्ति होमे की वात , 
उसने नहीं कही थी, उसने तो पूंजीवाद की चरम सोमा को पहुंचे हुए देशों में 
क्रान्ति होने की घोषणा की थी । जो हो, समाजवाद का विचार कार्यरूप में 
परिणत हो गया है भौर बड़ी प्रंवलता से आगे बढ़ने की चेष्टा कर रहा है । 
66७ ७ ; 
विचार को प्रत्यक्ष कार्य में परिणत करने वाले इस महापुरुष का जन्म 
जमेनी के एक मध्यमवर्गीय परिवार में हुआ था। उसके पूर्वज यहूदी थे 
परन्तु उसके पिता ने माकर्स के जन्म के तुरन्त पश्चात्‌ धर्म-परिवर्तन कर 
लिया था। बड़े होने पर मास को बलिन तथा वॉन के विश्वविद्यालयों 
में शिक्षा ध्राप्त करने भेजा गया। यहां वह होगेल को मानने वाले नव- 
युवकों के सम्पर्क में आया जो उस समय के जमेन बुद्धिवादियों में सबसे 
आगे माने जाते थे। मावर्स ने गहराई से हीगेल के दशोन का अ्रध्ययन 
किया परन्तु शीघ्र ही वह उसकी सीमाओं से असस्तुष्ट हो गया श्र उन्हें 


5ड दिश्व के दादौनिक 
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तोडकर भागे बढने का प्रयत्त करमे लगा जिससे उसकी सब क्रियाश्षक्तियो 
को उचित अभिव्यक्ति प्राप्त हो सके । 

कर परन्तु शीघ्र ही उसने अनुभव कर लिया कि जमंनी की तत्कालीन 
2422 008 शिक्षक बनकर कुछ भी करना सम्भव नहीं है, इसलिए 
उसने पत्रकारिता का कार्य स्वीकार कर लिया। पत्रकार बनकर वह 
राजनीतिक काय्ये भी कर सकता था। सच यह है कि इसके वाद जीवन 
भर उसने राजनीतिक कार्य कभो नही छोडा । 

२४ वर्ष की भ्रवस्था मे उसने “राइनिश्‌ ज्ञाइटुड” नामक पत्रिका 
का सम्पादन झारम्भ किया। परन्तु सेंसर का नियन्त्रण इतना कड़ा था 
कि वह अपने विचारो का प्रतिपादन ही नही कर सकता था। इसलिए 
उसने यह कार्य छोड दिया झौर भव हीगेल के राज्य सम्बन्धी दर्शन की 
झालोचना लिखी जिसमे उसने हीगेलीय द्वन्द्रवाद को भौतिकवाद की दृष्टि 
से प्रथम बार प्रस्तुत किया । 

प्रशियन सरकार उसे वहुत खत्तरनाक समझती थी जिसके कारण 
उसे देश छोडना पडा। पहले वह पेरिस गया झौर वहा से एक पत्रिका 
का सम्पादन झ्ारम्म किय। परन्तु वह एक ही अक के बाद बन्द हो गई। 
पर इसमे एक लेस बडा महत्त्वपूर्ण था जिसमे मास ने ऐतिहासिक 
भौतिकवाद, वर्गेसंघर्य तथा क्रान्ति को व्याख्या की थी। इसमे उसने 
कहा है कि शीघ्र ही वह क्रान्ति होगी जिसका मस्तिष्क होगा दर्शन तथा 
हृदय होगे श्रमिक । इस लेख में माकर्स के योवनोचित उत्साह की भी 
भाँकिया देखने को मिलती है। 

प्रशियद सरकार ने यहा भी उसका पीछा नहीं छोडा श्लौर वह 
उसे पेरिस से भी निर्वासित कराने में सफल हो गई। तब माव्से 
बेल्जियम की राजघानो ब्ुुसेल्स चला गया | इस बीच उसने अपना एक 
महत्त्वपूर्ण मित्र बना लिया जो उसके अ्रभिन्न सहायक तथा मित्र के रूप 
मे सदा उसके साथ रह। यह मित्र था एगिल्स जो जमनो के एक धनो 
व्यवसायी कुट्म्ब से सम्बद्ध था और ब्रिठेन के मानचेस्टर नगर मे रहता 
था। उसने मावसे को प्राथिक तथा वैचारिक दोनो प्रकार की सहायता 
देना स्‍भारम्भ किया । उसके भर्थशास्त्र विषयक विचार माक्स के विचारो 
से प्राश्व्यृजनक रूप मे मिलते थे तथा मार्क्स ने उसका एक लेख अपनों 
पेरिस वालो पत्रिका मे छापा था। इसके बाद एग्रिल्स पेरिस भ्राकर 
मावसे से मिला झौर दोनो का सहयोग आरम्भ हो गया। दोनो ने मिलकर 
जर्मन दर्शन पर एक भालोचना भी लिखी। 


सास द्रे 


बुसेल्स में भी भावर्स ज्यादा समय टिक नहीं सका भौर कुछ दिन 
जमनी में रहकर वह लंदन चला गया जहां वह मृत्युपर्यन्त श्र्थात्‌ ३३ वर्ष 
के लगभग रहा । 
सन्‌ १८४८ में जर्मनी में एक छोटो सी क्रान्ति हुई जो सफल नहीं 
दो सकी। इसके लिए एगिल्स के साथ मिलकर मांव्स ने “कम्युनिस्ट 
मेनिफेस्टो! लिखा जिसमें लंदन में बनी कम्युनिस्ट लींग के प्रोग्राम का 
विवरण था। लंदन में रहकर माव्स ने विधिपूर्वक अ्रथेश्ञास्त्र, राजनीति 
आदि का अ्रध्ययव किया और अमेक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ लिखे। ब्रिटिश 
म्यूजियम की सहायता से उसने यह सब कार्य किया। वहाँ वह नियमित 
रूप से जाता था। पहले उसने अर्थशास्त्र की समीक्षा” नामक ग्रन्थ 
लिखा जिसमें उसके भावी महान्‌ ग्रन्थ 'कपीटल' के बीज छिपे थे । 
“कैपीटल? का पहला खण्ड उसके लंदन जाने के १७ साल बाद प्रका- 
शित हुआ । दो खण्ड उसको मृत्यु के वाद एंगिल्स ने प्रकाशित किए। फिर 
एंगिल्स की भी मृत्यु के बाद उसका चौथा और अन्तिम खण्ड काद्स्की ने 
सम्पादित करके प्रकाशित किया जो खुद तीन भागों में छः साल तक 
प्रकाशित होता रहा। इस प्रकार समग्र प्रम्थ को प्रकाशित होने में 
४३ राल लग गये । 
माव्स का सम्पूर्ण जीवन गरीबी में ही बीवा। कुछ तो भ्रपने विचारों 
के कारण और कुछ भ्पनी खराब हस्तलिपि के कारण उसे कभी कोई ढंग 
का काम नहीं मिल सका | उसकी पत्नी के पास मायके का कुछ धन था 
जिससे उसका काम चलता रहा और एंगिल्स भी उसकी सहायता जब-तब 
करता ही रहताथा। यदि ऐसा न होता तो शायद वह भूखों ही मर जाता.। 
अपनी इन परिस्थितियों के वावजूद वह ऐसी महत्त्वपूर्ण बातें कह 
गया जिन्होंने यूरोप के बुद्धिजोबियों में अ्रभूतपूर्वे हलचल तथा सुखी 
समाज की श्राशा उत्पन्न कर दी | एंगिल्स के वाद उसका सूत्र लेनिन ने 
पकड़ जिया भौर असम्भव को सम्भव कर दिखाया ) फिर तो यह झ्राग 
सारे संसार में फैल गई और सभी विचारक, लेखक और कवि इसके पीछे 
. पागल हो गए। यद्यवि शीघ्र ही इसके कुछ भीपण दुष्परिणाम भी प्रकट 
हो गए जिससे लोगों को आँखें खुलने लगीं, परन्तु वह श्राग अभी तक जल 
ही रही है, बुकी नहीं है । यह शायद इसलिए कि गरीबी और शोपण ग्रभी 
संधार से जा नहीं रहा है | सम्भवतः उस्ते दूर करने का कोई भ्रौर उप|य हो 
परन्तु इस समस्या की ओर ग्राँख में उंगलो डालकर ध्यान आकृष्ट कराने 
का महत्त्वपूर्ण कारये मावसे भर एंगिल्स ने ही किया है| &छो 


८2 दि के दाशनिक 


स्पेंसर 
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किसी नितान्त अशिक्षित व्यक्ति के लिए अपनी दताब्दी का सबते श्रग्मणी 
दाशंनिक बन जाना चमत्कार ही कहा जाएगा। श्रध्यापकों के परिवार 
में उत्पन्न होकर भी स्पेसर चालीस वर्ष की श्रायु तक भ्रशिक्षित ही रहा। 
अपने विपय मे उसने लिखा है कि "न तो धचपन में और से यौवन मे 
ही मैंने श्रग्नेंजी का एक भी सबक ढंग से सोखा और झ्राज तक मुझे कोई 
झौपचारिक शिक्षा भ्राप्त नही हुई ।” उसके सेक्रंट्रो ने लिखा है कि उसने 
विज्ञान को कोई भी पुस्तक पूरी नही पढी। दर्शन के ग्रन्थ उसे कठिन लगते 
थे, काट को उसने दो-चार पृष्ठ पढकर ही मूर्ख घोषित कर दिया था। 


परन्तु उसने ज्ञान-विज्ञान फे प्राय सभी विपयो-दर्शन, मनो- 
विज्ञान, आचारशास्त्र, स्माजशास्त्र, राजनीति, जीवशास्थ, भौप्तिकी, 
रसायन-झास्त्र, खगोल आदि-पर ग्रन्थ लिखे भ्रौर इन सब को 
संचालित करने तथा बाँधने वाला एक ऐसा सिद्धान्त खोज मिकाला 
जिसने इस विविधागी जीवन-प्रक्रिया को समभने में बहुत सरल कर दिया 
श्रौर एक तरह से उसके रहस्य को ही खोलकर स्व के सामने रख दिया। 
उसके द्वारा बीस के लगभग ग्रन्थों, अर्थात्‌ पास-पास छपे ६ हजार से 
अधिक पृष्ठो, मे वड़ी व्यापकता से प्रतिपादित “विकास” के इस सिद्धान्त 
मे परचवर्नी समग्र चिन्तन तथा वैज्ञानिक क्षोघो का परिचालन किया है। 
दाशंनिक होने के वावजूद उसके लेखन मे बडी स्पप्टता और रोचकता 
है। किसी अन्य दाशंनिक के ग्रन्थ ससार की इतनों अधिक भाषाओं में 
अनूदित नही हुए। प्रकाशन के कुछ ही वर्ष पश्चात्‌ उसका पहला 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ भाकसफोर्ड विश्वविद्यालय ने पाछ्यत्रम मे रख लिया। 


द्प 


यहां एक बात स्पष्ट कर देना श्रावश्यक है। विकास के सिद्धान्त 
का जन्मदाता साघारणतया डाविन को समझा जाता है और इसमें सन्देह 
नहीं कि जीवविज्ञान के क्षेत्र में विकास के प्रमाणों को जुटाकर उसमे 
बहुत महत्त्वपूर्ण कार्य किया है, परन्तु जहां तक सिद्धान्त को जन्म देने 
का प्रइन है, यह श्रेय स्पेंसर को हो जाता है। डाविन की 'परॉरिजिन श्राँव 
' स्पेशीक्ष! प्रकाशित होने से पूर्व अपने कई लेखों और पुस्तकों में चह इस 
सिद्धान्त को रख चुका था और उसे क्रमशः विकसित कर रहा था। 
स्टूगिल फार एविज्स्टेंस' तथा 'सर्वाइवल आँव दि फिलेस्ट' की बात्त वह 
बड़ी स्पष्ठता से कह चुका था। डाविन ने इसमें जो योगदान किया, वह 
था “नेचुरल सेलेबशन' के प्रक्रियापरक सिद्धान्त का, और इसको उसने 
जीव-जगत्‌ में लागू होते हुए भी दिखाया। स्पेंतर ने विकास के सिद्धान्त 
को खगोल, जीवन, -समाज, राजनीति, श्रर्थनीति ग्रादि सभी में लागू 
किया और इस तरह अपने कार्य को बहुत विस्तृत कर दिया। 
इसी कार्य के लिए उसने एक पुरी ग्रन्थमाला लिखी भर इसमें ३६ वर्ष 
लगा दिए। उसने विकास-सिद्धान्त के सहारे समग्र ज्ञान, विज्ञान भौर 
जोवन का समन्वय किया और इसी कारण उसका दर्शन 'समस्वयवादी 
दर्शन? के नाम से जाना जाता है । - 


स्पेंतर का विकासतवाद लेमार्क के इस सिद्धान्त पर आ्राघारित था 
कि जीव के उपलब्ध गुण उसकी सन्तति में जा सकते हैं। डाबिन के 
पैसगिक चुनाव! सिद्धान्त की उसने झालोचना की और उसके दोष 
दिखाए। परन्तु शीघ्र ही लेमार्क के सिद्धान्त की श्रपेक्षा डाविन का 
सिद्धान्त श्रधिक शुद्ध प्रमाणित हुआ। स्वतः स्पेंसर ने भी अपने दर्शन 
की इस दुबंलता को, कि विकास होता कैसे है, महसूस किया। इसलिए 
यह कहना उचित है कि जहां स्पेंसर ने विकासवाद को जन्म दिया और 
उस्ते जीवन के सभी ज्षेत्रों पर लागू होता दिखाया, वहां डाविन ने उसके 
मुख्य कारण की व्याख्या की तथा उसके मुख्य क्षेत्र, जीवविजशञान, को लेकर 
उसमें होने वाले विकास को सप्रमाण सिद्ध किया । 
७००७० “ 


बिना कुछ सीखे पढ़े ही इस महत्त्वपूर्ण तत्व का प्रतिपादन करने वाले 
हरवर्ट स्पेंसर का जन्म १८२० में इंग्लेण्ड के सुभसिद्ध डरबी नामक स्थान 
में हुआ था | उसके परिवार के सभो व्यक्ति स्वतन्त्र विचारक तथा 
परम्परा-विरोधी थे। बचपन में हरव' का स्वास्थ्य खराब रहता था, 


<्द विश्व के दार्शनिक 


इसलिए पढ़ने के लिए उस पर जोर नहीं डाला गंया। परन्तु १३ वर्ष 
की अभ्रवस्था में उसे अपने चाचा के पास भेजा गया जो अभ्रपनी कठोरता के 
लिए प्रसिद्ध थे । हरवटे सवा सो मोल पेंदल चलकर घर भाग झाया, 
परन्तु उसे चाचा के पाध फिर जाना पडा। यहा वह तीन साल रहा और 
घोडा-बहुत पढना-लिखता रहा। उसे केम्ब्रिज भेजने का विचार भी किया 
गया, परन्तु चाचा ने कहा कि तुम विद्वविद्यालय की शिक्षा पाने के 
योग्य नही हो । 

इसके बाद घर लौटकर साल भर तक वह वेकार घुमता-फिरता 
रहा | फिर कुछ दिन उसने एक स्कूल में मास्टरी की। तभी उसे 
बरमिधम लद॒न रेलवे पर, जो बन रही थी, रेजोडेंट इंजीनियर के मातह॒त 
काम करने का भ्रवसर मिला, जिसे उसमे तुरन्त स्वीकार कर लिया। 
यहा रहकर उसने सिविल इजीनिर्यारिंग की पत्रिकाओं फे लिए लेख लिखे 
झौर इजनों की रफ्तार जानने के लिए बेलोसीमीटर नामक एक छोटे-मोटे 
यन्त्र का आविष्कार कर डाला। इससे पता चलता है कि श्रसामान्य 
कार्यों को करने मे उसे अधिक रुचि थी । 


झाठ-दस साल तक वह इस काम मे लगा रहा, फिर इससे ऊब 
गया। श्रथ क्या किया जाए ? परन्तु इसी वीच वह्‌ ससार की सब चीजो 
का सूक्ष्म श्रष्ययन करता रहा था| उसकी जिज्ञासा बडी तीक् थो श्रौर 
प्रत्यक्ष देखकर तथा जानकारो से पूछ-ताछ करके प्रत्येक नई वस्तु का ज्ञान 
प्राप्त कर लिया करता था। उसकी बुद्धि वडी तीक्षण थी तथा हर चीज 
को वह बडी स्पष्टता से समक लिया करता था। विकास का सिद्धान्त 
तब बातावरण मे था यद्यपि कोई उसे पकंड नहीं पाया था। काठ ने 
बन्दरों से मनुष्य बनने की सम्भावना प्रकट की थी, गेटे ने पौधों फे रूप- 
परिवतेन पर लिखा था, लेमार्क ने वहा था कि जीवों को जातिया सरल 
रूपो से, अपने पूर्ववर्तियों के गुण लेकर बढती हैं। 


स्पेंसर के मस्तिष्क मे विकास का घिद्धान्त घीरे-धीरे पनपता रहा 
श्रौर एक दिव उसने महसूस किया कि यह तो सम्पूर्ण सृष्टि के भीतर वार्य 
करने वाला मौलिक सिद्धान्त है और इसकी सहायता से जीवन के समग्र 
कार्ये-कलाप को स्पष्ट किया जा सकता है। जैसे उसकी झ्रांखें खुब गई 
और वह सभी ज्ञान विज्ञानो मे इसके झाचरण का अध्ययन करने लगा। 
उसने सभी सम्भव उपायो से तथ्य एकत्रित विए--इस काम के लिए उसने 
तीन सेक्रेटरी भी नियुक्त किए--शऔर उत पर अपने विचारों को परखा। 


स्पेसर < 


>कर्यो्कि कत्तनीं अदा 
है ५) बत्त मी पट व आर इतीटविए 
कलह कही गा ४४2 /%: 
४ डार्विर ही 4 पक्वर को के धद्वेषण किया, वहां 
क्षेत्र का गहरा क्रो 
ते स्का तथा उसे बहुत 
| ४४] वस्खु इसका कारण सम्भवतः 
सर बह दय ते अपर नहीं लक को नहीं थी. अपनी सोमाओं को 
सी बाते ुदुकी ट्रेनिय ही की बहुत था। उसने कापरनिकस तथा 
हकते हए उसने जो रत कद दिया। कीलम्बंस की तरह नया देश 
तरह < बताने का काम दूसरों को करना था। 
।ः करते रहेंते की कल यह हुआ कि वह पत्र-पत्रिकाओों में 
बधार । 2२ वर्ष की अवस्था में उसने शासकीय कार्यों के 
लिखता रहता लिखे जिनमें स्वतन्त्रता नीति का प्रतिपादन किया गया 
विषम 7 हे 'इकॉर्वामिस्ट' में सह-सम्पादक का कार्य मिल गया। 
था। | की अवस्था में उसने समाज-शास्त्र पर एक पुस्तक लिखी जिससे 
हू अच्छी लोकप्रियता मात हुई। दो बर्ष बाद उसने जनसंख्या के विपय 
वर एक लेख लिखा जिसमें उसने बताया कि “जीवित रहने के संघर्ष में 
मोग्मतम ही विजयी होता है।” शोध हो एक और लेख लिखकर उसने 
विकास फे सिद्धान्त को स्पष्ठ किया। 
कुछ समय वाद उसने अपनी दूसरी पुस्तक लिसी जिसमें मस्तिष्क 
के विकास का प्रतिपादन किया गया है। निशचय ही यह एक महत्त्वपूर्ण 
तक थी भर इसने स्पेंसर को उस सीमा पर पहुंचा दिया, जहां वह 
झपने समय का प्रमुख दाशनिक वन सकता था ॥। डाबिन की 'प्रॉरिजिन 
प्रॉव स्पेशीज' भ्रभी तक प्रकाशित नहीं हुई थी । स्पेंसर ने महसूस किया 
कि वह विचार-जगत्‌ में क्रान्ति ला सकता है। शीघ्र ही उसने एक योजना 
बनाई जिसमें कई खण्डों में विकास का पूर्ण विवेचन--जड़ पदार्थे से बुद्धि 
तक--करने की घोषणा की गई। परन्तु यह कार्य किया कंसे जाय / व 
तो उसके पास पैसा था और उसका स्वास्थ्य भी बेहद खराब रहता था। 
श्रवस्था भी उसकी चालीस को हो चुकी थी। उसने विवाह नहीं किया 
था, इसलिए उसे बोडिंग में रहना पड़ता था | 
परन्तु उसने हिम्मत नहीं हारी। उसने सोचा कि प्रस्तावित 
योजना के ग्राहक पहले से बताकर काम झु्डे किया जाय। एक रूपरेखा 
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सने अपने मिप्रो के पास भेजी | सबने उत्ते प्रौत्साहित किया 
। अमेरिका से ६०० के लगभग ग्राहक वना दिए। स्पेंसर 
र दिया। 


वर्ष बाद उसने 'फस्टं व्रिसिपिल्स' नामक प्रथम खण्ड प्रकाशित 
गे शताब्दी के सबसे महत्त्वपूर्ण ग्रन्यो मे गिवा जाता है। परन्तु 
ही पढ़कर उसके ग्राहक भडक गए और कई ने झपने नाम वापस ले लिए । 
'दिसमें धर्म तथा विज्ञान के पारस्परिक मिलन बिन्दु पर प्रकाश डाला 
गया था, जिससे दोनो पक्षो की श्रनेक बातो की झालोचना होती थी, 
इसलिए पादरी और वेज्ञानिक दोनो ही उससे नाराज़ हो उठे। वैसे भी 
स्पेंसर मे खरी बात कहने की श्रादत थी, जो आजीवन उससे नही छूटी, 
और इससे वैचारिक रूप से उसके वक्तव्य को वल मिलता था, परन्तु 
उसके थ्रोता खुश नही होते थे । 


जो हो, इसका परिणाम यह हुआ कि विकास के सिद्धान्त पर 
जोरदार बहस चल निकली क्योकि डाबविन की किताब भी इस बीच 
प्रकाशित हो चुकी थी । कुछ समय तक विकासवादियों की चारो तरफ से 
बडी छीछालेदर हुई और सार्वजनिक रूप से उनका अ्रपमान किया जाता 
था। उन्हे अनैतिक तथा राक्षस कहा जाता था। इस समय तत्कालीन 
सुप्रसिद्ध शरीर-शास्नी हकक्‍सले ने विकासवाद के सेनापति का काम किया 
और डाबिन तथा स्पेसर के प्रतिनिधि के रूप में सार्वजनिक मोर्चे को 
संभाला । इन विवादों का ही परिणाम यह हुआ कि विकासवाद तेजी से 
जनता में फैलने लगा और शी त्र ही उसके समर्थकों का भी एक दल खडा 
हो गया। 

परन्तु ऐसा हो पाने मे समय लगा श्र इस बीच स्पेंसर के ग्राहक 
इतने कम रह गए कि उसे प्रकाशन बन्द करने की घोषणा करनी पडी। 
प्र तभी एक आइचयंजनक घटना घटित हुईं। जान स्टुग्न्ट मिल ने, 
जिसका वैचारिक नेतृप्व स्पेसर के कारण खतरे मे पड गया था, एक पत्र 
लिखकर स्पेसर से कहा कि वह अपनी योजना को जारी रखे, हामि को 
पू्ति वह करता रहेगा । मिल ने यह स्पष्ट कर दिया कि वह द्रसे व्यक्तिगत 
सहायता मानकर न ले, इसे सार्वजनिक लाभ के लिए ही पारस्परिक 
सहयोग के रूप मे स्वीकार करे। मिल की इस अग्रत्याशित उदारता ने 
स्पेंसर के हृदय को छू लिया, परन्तु उसने वडी नम्नतापूर्वक इस प्रस्ताव 
वो श्रस्वीकार कर दिया। मिल ने फिर अपने वई प्रभावशालो मित्रो से 









स्पेस ब्व 


सहायता दिलाने का प्रयत्म किया, परन्तु रपेंसर में इसे भी .स्पीकार 
नहीं किया | 
* तब जैसे झ्रासमान से सहायता टपको भ्रौर भ्मेरिका से स्पेंत्तर के 

प्रशंसकों ने लिखा कि उन्होंने इस योजना के लिए सात हंजार डालर 
की सरकारी हुंडियां खरीद ली हैं, जिनका व्याज उसे मिलता रहेगा। 
स्पेंतर ने इस बार इसनकार नहीं किया श्रौर भ्पने काम में बहू फिर 
मनोमोग से लग गया । कुछ समय बाद उसकी पुस्तकों के प्रनुवाद फ्रेंच, 
इटेलियन, जर्मन, रशियम, ग्रीक, प्ररवी, चीनी, जापानी प्रादि भाषाप्रों 
में होने लगे, जिससे उसकी श्राथिक स्थिति सुधर गई। परन्तु उसका 
स्वास्थ्य निरस्तर गिरता चला गया। उसका स्नायु संस्थान बड़ा दुबेल था 
जिसके कारण वह खुद लिख भी नहीं सकता था। उसे अपनी पुस्तकें 
ही नहीं, चिद्ठियां तक बोलकर लिखानी पड़ती थीं। यह भी वह घण्टे 
भर से ज्यादा नहीं कर सकता था, थोड़ी देर श्राराम करने के बाद ही 
वह पुनः लिखा पाता था। उसे वदहजमी, श्रनिद्रा श्रादि तो रहती ही थीं, 
तरह-तरह के भय भी सताते रहते थे । फिर भी वह चुपचाप अपने काम 
में लगा रहा और ७६ वर्ष की भ्रव॒स्था में, जब वह नितान्त अ्रशक्त हो 
चुका था, उसे खत्म करके ही चैन की साँस ली । 

इसके बाद भी वह सात साल तक जीवित रहा। रोगों से घिरे 
रहकर भी जीवित रहने की उसकी शाक्ति पर ग्राश्चर्य होता है। परन्तु 
श्रव उसकी क्षीणता बढ़ती जा रहो थी भर जैसे वह धोरे-घीरे मृत्यु की 
श्रोर खिसकता जाता था। इन दिनों वह ब्राइटन में समुद्र के सामने एक 
घर लेकर रहता था। उसका सेक्रेटरी अमेरिका से लौटकर उससे मिला 
श्रौर भ्रमेरिका में उसके बढ़ते हुए प्रभाव का वर्णन करने लगा। स्पेंसर 
चुपचाप सुनता रहा, फिर बोला--'मैं सन्तुष्ट हूं, मैं सन्तुष्ट हूँ ।! 

उसकी मृत्यु बहुत थ्ान्तिपूर्वक हुईं। एक दिन श्ञाम को वह धीरे- 
धोरे अचेत हो गया और रात भर इसी दशा में रहने ,के बाद प्रातःकाल 
अस्तिम निद्रा में सो गया । 
७ 6७७ 


स्पेंसर सांसारिक वस्तुप्नों को दो भागों में विभक्त करता है: (१) जिनको 
जाना नहीं जा सकता, और (२) जिनको जाना जा सकता है। पहली 
कोटि में वह एक भोर सृष्टि के मूलतक्त्व या ईश्वर को रखता है और 
दूसरी -ओर पदार्थ, गति, देश, काल, तत््वआदि को रखता है। इस 
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तरह बेह भ्रवीध्वरवादी तो है ही, विज्ञाव को भी कई वस्तुओं को वह ने 
जानो जा सकने योग्य मानता है। फिर भी वह धर्म की अपेक्षा विज्ञान 
को अधिक उपयोगो मानता है क्योकि विज्ञान के कारण जानो जा सकने 
योग्य वस्तुप्रो की झ्ोध होतो रहतो है । 


जानी न जा सकने योग्म वस्तुप्रो का विवेचन १०० पृष्ठो मे 
करके वह तुरन्त जानी जा सकने योग्य वस्तुओं के क्षेत्र मेझा जाता है 
भौर हजारो पृष्ठो मे इनको मोमासा करता है। भ्रव वह विकास सिद्धान्त 
की व्याख्या करता है और उसके माध्यम से दर्शन को पुर्णत. एकोकृत ज्ञाव 
के रुप मे प्रस्तुत करता है। हे 


स्पेंतर कहता है कि सब पदार्थों मे एक भ्रन्तनिहित शक्ति होती है. 
जो उन्हे भ्रागे घफेलतो रहतो है। उसी के कारण विभिन्न वस्तुएँ पनपती 
है, फिर नष्ठ हो जातो है। इस शक्ति का सिद्धान्त क्या है ? यह है विकास 
तथा हाम का सिद्धान्त । क्‍या है यह सिद्धान्त ? यह कि विकास वह 
प्रक्रिया है जिसके द्वारा अनिश्चित तथा सरल पदार्थ निश्चित तथा जटिल 
पदार्थों मे परिवर्तित होते हैं! कैसे १ जैत कुहेलिकामय नोहारपुंज से प्रही 
ओर नक्षनों का निर्माण, प्रृथ्वों पर समुद्रो और पर्वतो की रचना, पेड- 
पोदो में तत्वों का और मनुष्यों मे पशुझो का रूप-परिवर्तेव, भ्रूण में हृदय 
का विकास झौर जन्म के बाद हड्डियो का समेकत, सवेदनों का ज्ञान में 
तथा स्मृतियों का विचार मे परिवर्तन झौर ज्ञान का विज्ञान तथा दर्शन में 
रूपान्तर । 

यह तो हुई जड़ पदार्थ से युद्धि के विकास तक को प्रक्रिया जिसमें 
ऋमश खगोल, भौतिकी, रसायन, वनस्पति विज्ञान, जीव विज्ञान तथा 
मनोविज्ञान झा जाता है| इसके झागे स्पत्तर इसे समाज शासन, राजनीति 
तथा श्रर्थशास्न पर भो लागू करता है औद बताता है कि किस प्रकार 
भारमभ्भ मे परिवार ही होते हैं मौर घूमते-फिरते रहकर भ्रपता भोजन 
प्राप्त करते है ओर जावन बिताते है। फिर वे झापत्त में मिलकर जातियाँ 
बना लेते हैं। सबल जातियाँ दुबंत जातियी पर ब्राक्रमण करके उन पर 
भ्धिकार कर लेतो हैं भौर इस तरह अधिक व्यापक भौर स्थिर समाजों 
का निर्माण होता है। राज्य बनते हैं और फिर राज्यो के संध बनते है। 
ये हा किसो दिन सम्पूर्ण विश्व के एक सघ मे भी विकसित हो सकते है। 
घिभिन्न उद्योग और व्यापार भी इसो तरह सघो में संगठित होते रहते है । 
स्पेंसर ने भाषा के क्षत में भी विकास को लागू होता दिखाया । 
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इस समंग्र व्यापार में दो-तोन चोजें दिखाई देतो हैं। एक तो यह 
. कि वस्तु अनिश्चित तथा प्रसंगठित श्रवस्था से निश्चित त्तथा संगठित 
अवस्था को प्राप्त होती है। दूसरी यह कि परिवतंन से पहले उसका रूप 
सरल होता है, फिर वह जटिल होता जाता है। इससे यह निमम भी 
निकलता है कि वस्तु जितनी ही जटिल हो, उतनी ही वह विकसित भी 
होगी; यद्यपि सभी ज्षेत्रों में यह सच नहीं है। तीसरी यह कि जैसे जैसे 
यह संगठन बढ़ता है, वैसे वैसे उसके विभिन्न भागों की अपनी गति घटती 
जातो है--जैसे कुहेलिका से ग्रह बनने में ग्रहों की गति घट गई या जातियों 
के राज्य बनने मे व्यक्तियों की स्वत्तन्त्रता कम हो गई। परन्तु इसो कारण 
उन्तकी एक दूसरे पर भधीनता बढ़ती है तथा सहयोगी भाव उत्पन्न 
होता है । 
विकास की कल्पना पर पूरा प्रकाश डाल चुकने के बाद स्पेंसर ते 
'हास फी कल्पना को प्रस्तुत किया । उसमे कहा कि जो गति विकास को 
चलाती है, बह मंद होती जा रहो है भ्लौर एक दिन खत्म भी हो जाएगी | 
सूरज की गर्मी कम होते होते किसी दिन बिल्कुल चुक जाएगी, मनुष्य का 
रक्त भी इसी तरह ठण्डा पड़ता जाएगा। तब प्रह-तक्षत्रों पर जीवन 
समाप्त हो जाएगा झौर नाश तथा मृत्यु चारों शोर दिखाई देंगे । विकास 
»का चक्र पुरा हो जाएगा। यह चक्र कुछ समय वाद फिर छधुरू होगा श्रौर 
झागे बढ़ेगा | 


स्पेंसर भी शापेनहावर को तरह निराशावादी है। भ्पने जीवन के 
प्रस्तिम दिनों में वह मानव-जीवन को व्यर्थ मानते लगा था। उसने लोगों 
से मिलता“जुलना भी बन्द कर दिया था। जब रूस का जार इंगलेण्ड 
धोया, तब उसने वहाँ के प्रसिद्ध व्यक्तियों से मिलने की इच्छा अकट की । 
णो घुने हुए लोग बुलाएं गए, उनमें स्पेंसर का नाम सबसे झागे था, परन्तु 
भोर सब गए, स्पेंसर नहीं गया। जब लोग जबरदस्ती उससे मिलने झाते, 
तब यह कानों में डाट लगा लेता झौर बहरा होकर उनकी बातें 
पुनता रहता। 

इस ग्रन्थमाला के हुसरे भौर तीसरे खण्डों में जीव-विज्ञीन को 
लिया गया है, श्रगले दो में मनोविज्ञान को, फिर दोन में समाजशास्त्र को 
और पअत्तिम दी में मीतिशास्त्र को। जोब-विज्ञाम के विवेचन में स्पेंसर 
पापा है कि झान्तरिक सम्बन्धों का बाह्य सम्बन्धों से प्तिरस्तर अ्नुकूलमे 
ही जीषम है । पही जीवम पूर्ण है, जिसमें यह सम्बन्ध ठीक हो। जिस 
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तरह व्यक्ति प्रकृति और समाज से अनुकूलता स्थापित करता है, ड्सौ 
त्तरह प्रजाति भी बाह्य परिस्थितियों से अनुकूलता स्थापित करने में 
लगी रहती है। यह भो कि मानसिक दझक्तियो के विकास के साथ-साथ 
शारीरिक गत्तिमो तथा प्रजनन-क्षमत्ता का हास होता है। बुद्धि का यार 
करने वालों के सन्‍्तानें कम होतो हैं | प्रत. भविष्य मे बुद्धि विकास के साथ 
मनुष्य को प्रजवत शक्ति का घट जाना सम्भव है। 


मनोविज्ञात सम्बन्धो स्पसर का विवेचन बहुत साधारण कोटि को 
है भौर उसमे तरह-तरह को थ्यूरियो की भरमार है जो कालान्‍्तर में 
भस्वीकृत कर दी गई। फिर भी इस सब को पढकर यह स्पष्ट प्रतीत होने 
लगता है कि जड पदार्थ से मन तक विकाप्त की धारा एक ही है, जो मोदे 
तौर से ठोक भी है । 


समाजशास्न सम्बस्ध। स्पेसर का विवेचन बहुत महत्त्वपूर्ण माना 
जाता है। इसी मे उसका राजनातिक दशन भी प्रकट होता है। वास्तव 
मे स्पेंसर ने ही विधिपूर्वक समाजशास्तर की स्वतन्त्र ध्ास्त्र के रूप मे 
स्थापना की । इतिहाप्त के दर्शन के रूप में उसने समाज-शास्त्र को प्रस्तुत 
किया। उसने कहा कि घटनाओं का श्रष्ययन करने से उतना लाभ 
नही है, जितना कि उनकी प्रक्रिया तथा उनके भोतर कार्य करने वाले 
छिद्धान्तो का भ्रध्ययन करने से 

स्पेंसर कहता है कि मनुष्य-शरोर की भाँति समाज का भी एक 
शरीर होता है, जिसमे खाने, पचाने, रक्त बनाने तथा प्रजनन के की 
इन्द्रियाँ होती हैं। परन्तु जहां व्यक्ति मे चेतना एक स्थान पर केन्द्रित 
रहती है, वहाँ समाज को चेतना उसके विभिन्न भागी में बंदी रहती है। 
हर भाग को इच्छाशक्ति भी स्वतत्न होती है। परन्तु शासन इस प्रवृत्ति 
को नियन्त्रित करता है। परिवार, कबाले, राज्य आदि में समाज का 
विकास होता है । धर्म का भो इसके साथ-साथ विकास हंता जाता है। 
झारस्म भे ससार के सभी भागो मे तरह-तरह के देवी-रेवताप्रो तथा 
शक्तियो की पूजा होतो रहो । फिर उनम एक प्रमुख देवता या ईश्वर की 
स्थापना की गई। उसकी पूजा की गई तथा उससे जोंदन की प्रावश्यक 
बस्तुएँ मागो गई । 

स्पेसर ने यह भी कहा कि ऐसे भ्रलौकिक धर्म सैनिक शमाजों फै 
धहगामी है। जैसे जँसे सेनिक समाजो का परिवर्तन औद्योगिक समाजी में 
होता जाता है--जो वर्तमान इतिद्वास की प्रमुख विशेषता है--वंसे देते 


स्पेंसर 


ऐसे धर्मों कौ जड़ उखड़ती जा रही है। युद्ध के स्थान पर निर्मोण होने 
लगना जीवन के प्रति श्रास्था उत्पन्न होने का चिह्न है, और अलौकिक 
धर्म जीवन के भय से हो उत्पन्न होते हैं। युद्ध मात्र को समाप्ति को 
स्पेंसर सामाजिक उन्नति के लिए भ्रावश्यक मानता है । उद्योगों के विकास 
में ही लोकतन्त्र और शान्ति होती है । 

परन्तु स्पेंघर समाजवाद को भी सेनिक राज्य का परिणाम मानता 
है, श्रौद्योगिक लोकतन्त्री राज्य का नहीं। प्रांशिक रूप में अब यह सही 
भी सिद्ध हो रहा है। परन्तु इस कारण झपने समय में स्पेंसर का बहुत 
विरोध हुआ्आा और उसकी लोकप्रियता कम हो गई। 

स्पसर का भ्राचार-शास्त्र उसके जीव-विज्ञान पर खड़ा है। उससे 
बलपूर्वक कहा कि वही श्राचार श्रेष्ठ है जो प्राकृतिक नियमों के अनुकूल 
हो भ्रौर इस तरह जो जीवन के विस्तार, गहराई तथा पूर्णता को 
झधिकाधिक बढ़ाएं। यह एक नई वात थी । इसके विरोध में कहा गया 
कि ऐसो अवस्था में तो प्रेम औ्ौर न्याय के स्थान पर करता और चतुराई 
का बोलबाला हो जाएगा। स्पेंसर ने उत्तर में कहा कि होता भी यद्दी 
है, प्रेम पर न्याय की दुह्ई सभी देते हैं, पालन कौन करता है? इसका 
कारण यही है कि प्रकृति से हम बच वहीं सकते । इसलिए हवाई श्राधार 
न लेकर वास्तविकता पर भ्रच्छो इमारत बनानो चाहिए। स्पेंसर ने न्याय 
का यह सिद्धान्त निश्चित किया ; “प्रत्येक मनुष्य अपनी इच्छा के पअनुसार 
व्यवहार करने के लिए स्वतन्त्र है परन्तु उसे वही स्वतन्त्रता दूसरों को 
भी देनी चाहिए । उससे जीवन, स्वतन्त्रता शौर प्रसन्‍नता की खोज को 
मनुष्य के मौलिक भ्रधिकार घोषित किया है । 


, यह है संक्तेप में मानवी चिस्ता को स्पेंसर का .योगदान। उसने 
दर्शन को यथार्थ से जोड़ दिया और उसके सामने जर्मनी के हवाई बातें 
फरने वाले दा्शनिक सहसा बड़े दुर्बल प्रतोत होने लगे | उसने अपने युग 


को भर उसके सम्पूर्ण योगदान को समन्वित तथा एक करके मानवता के 
धाल में परोस दिया । 
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नीत्शे 
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नील्शे को हिटलर का पिता और नेपोलियन का पुन कह सकते है। उसने 
'सुपरमन” की जो वलल्‍्पना भ्रस्तुत की, उप्ते विकसित करने में नेपोलियन 
का श्रादर्श प्रयुक्त हुआ तथा फिर उसके झाधार पर हिटलर का व्यक्तित्व 
निर्मित हुआ | बाद मे नीज्शे की बहिन हारा स्थापित नीत्गे सम्रहालय मे 
हिटलर अक्सर जाया भी करता था । बसे इससे बहुत पहले ही नीछो का 
साहित्य और दर्शन जर्मनी मे बहुत लोकप्रिय हो चुका था। प्रथम भहायुद्ध 
में हजारो जमन पनिक नीत्शे की मुख्य पुस्तव, दस स्पेक श्ष रथुस्त्र॑-- 
जिसमे उसने लौह-सदृश्ष कठोर महामानव की अपनी कल्पना को प्रस्तुत 
किया है--लडाइयो में श्रपने साथ लिए फिरते थे। तानाशाहो शासन की 
कल्पना भी इसी से उत्पन्न हुई श्रौर बढ़ी तथा नाजी दल को जडो में भी 
यही विचारधारा थी। इटली के मुसोलिनो को भी इसी श्रेणो के ग्रन्तर्गत 
लिया जा सकता है। नोत्शे की वहिन, एलिज़ाबेथ ने मुसोलिनी को 
पचासवी वर्षगांठ पर उसे 'जरथुस्न का सर्वोत्तम शिष्य! घोषित किया था। 


माव्स की तरह नीत्शे यूरोप का ऐसा विचारक है, जिसके विचारो 
को क्रियान्वित होते देर नहीं लगी झ्ौर जिसके कारण संसार को एक 
भयकर तूफान का सामना करना पडा। परन्तु मार्क्स के विपरीत नोत्णे 
के विचारों ने ससार का हित उतना नहीं किया, जितना अहित, और 
जिसके लिए वह खुद पूरी त्तरह से जिम्मेवार है । परन्तु यदि उसके जीवन 
तथा परिस्थितियों का विश्लेषण किया जाय, तो पता चलता है कि उसके 
विचारों के हानिकर पहलू उसके पायलपन तथा रोगो के कारण ही उत्पत 
हुए, ग्रन्यथा उसकी बातो में श्राश्विक सत्य अवश्य है। उसको व्यक्तिगत 
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प्राकांक्षाप्रों, दुरबंलताओों तथा शारीरिक परवशताम्रों का हो परिणाम 
यह हुआ्आा कि उसकी रचनाएँ सस्तुलित न होकर भ्रतिरंजन से भर उठीं 
झौर उनमें विचारपूर्ण निवन्धों के स्थान पर चमत्कारपूर्ण सूत्रों तथा 
फविताग्रों की भरमार हो गई। इसलिए उसे दार्शनिक न मातलकर नवी 
प्रौर प्रचारक मासना ही ज्यादा उचित है। वास्तव में उसने ऐसो अनेक 
बातें कहीं जो कालान्तर में सत्य सिद्ध हुईं। जैसे उसका यह कथन कि 
पचास साल में हो यूरोप के लोकतन्त्री राज्य घोरतम युद्धों में संलग्न हो 
जाएँगे, या यह कि शी घ्र ही रूस इस तेजी से संसार पर छा जाएगा कि 
लोग प्राश्चर्य करेंगे। 


प्रपने इस पागलपन में नोस्‍्शे ने कुछ बातें ऐसी भी कहीं जिनको 
झब नए दार््षनिकों द्वारा विकसित किया जा रहा है। जैसे उसका यह 
कथन कि ईश्वर मर चुका', श्राज की प्रस्तित्ववादी धाराग्रों के मूल को 
सींच रहा है। नीत्शे ने ईसाई धर्म तथा समस्त प्रचलित नैतिकता के 
परखणे उडा दिए और एक नितान्त नूतन घम तथा देवता का निर्माण 
किया | विश्व के इतिहास में उमप्तने पहली धार अदम्य साहस से घोषित 
क्रिया कि एक दूसरे के सहयोग और प्यार पर समाज को चलाना गलत है, 
प्रारस्रिक संघर्ष से ही भविष्य के महाद्वार खोले जा सकते हैं। उसने कहा 
कि जनता की कोई कोमत नहीं है, कीमत उस महामानव की है जो इनके 
सर पर पैर रखकर खड़ा होता है झऔर लाखों में एक होता है। रुसने 
* कहा कि यह प्रकृति का हो खेल है कि बहुत से एक महान्‌ को उत्पन्न करने 
का माध्यम बनते हैं श्रौर इस प्रक्रिया में स्वय॑ नध्ठ होते चले जाते हैं। 
इसलिए लोकतन्त्र गलत है, करुणा और प्रेमवादी ईसाई तथा बौद्ध धर्म 
गलत हैं, शान्ति तथा सुरक्षा गलत है। वही शासन और धर्म ठोक है 
जिप्तमें महामानव उत्पन्त होते रहें गौर कदम-कदम पर युद्ध करते हुए 
भ्रागे बढ़ते रहें । 
७ 6७ 
ऐसे निषेध श्रौर नाशवादी दर्शन का जन्मदतता नोत्ये परम्पराप्रिय पादरियों 
के परिवार में उत्पन्न हुआ्ना था। उसके पिता प्रशिया के राजा के परिवार 
' में शिक्षक थे और जिस दिन नोत्ये का जन्म हुआ, उसी दिन राजा की भो 
वर्षगांठ थी, इसलिए पिता ने राजा के नाम पर नोत्शे का नाम भी फ्रेडरिक 
रख दिया। फेडरिक पाँच साल का भी न होने पाया था कि पिता का 
देहान्त हो गया श्र दादी, माँ तथा चा्चियों ने घर के इस झकेखे वालक 
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की देखभाल शुरू की | स्वाभावत उसे बेहद लाड मिलने लगा और उसको 
बृत्तियों मे कोमलता तथा अन्य स्वियोचित गुण उमरने लगे। दस साल 
की उम्र मे उसते संगीत का ग्रम्यास शुरू कर दिया। वह बडा गम्भोर 
रहता था, इसलिए उसके साथी उप्ते पादरी! कहकर तग करते थे । 
साधारण खेल-कूद को वह बुरा समझता था झौर नाटक लिखा करता था। 
चौदह साल की उम्र मे उसने अपनी पहली श्लात्मकथा लिखों। इससे 
पता चलता है कि उसकी मनोवृत्ति शुरू से ही अन्तमुंखा थी। घर्म-कर्म 
मे उसकी बडो रुचि थी और वह कड अतुशासन मे विश्वास रखता था | 
इसका उसे घमण्ड भी था। एक दिन जब उसके साथो विद्याथिया ने 
बाइबिल की इस कथा पर श्रविश्वास प्रकट किया कि सकाइबोला पश्पने 
हाथ पर आग रख लेता था, तब दीत्शे ने अपनी हथेली पर माचिप्त वी 
कई जलतो हुई तोलियाँ रखी प्रीर उन्हे तव तक रखे रहा, जब तक वे 
बुझ न गईं। 


स्कूल की पढाई पूरी करके वह वॉन विश्वविद्यालय में गया श्रौर 
भाषाझ्षास्त का भ्रध्ययन करने लगा। धर्म और साहित्य का भी उसने 
प्रध्यपन किया । उसकी प्रतिभा से सभो चकित थे और २४ वर्ष को 
धल्पायु मे ही उप्ते वासेल विश्वविद्यालय मे प्राध्यापक का पद मिल गया | 
इस घटना ने भी उसका श्रात्मविश्वास प्रवल करने मे वडो सहायता को। 
परन्तु इससे पूर्व बह कुछ समय के लिए फ्रोंच-प्रशियन युद्ध में भा सवा 
फरता रहा। यहाँ घोष से गिर पडने के कारण उध्षको पसलियाँ टूट गई 
झौर बह भुक्त कर दिया गया, परन्तु जोबन भर यह दुर्बलता उस्त सताती 
रहो। वह सैनिक होना चाहता था, परन्तु हो नही पाता था, इसालए 
उसने एक कठोर भौर लडाकू महामानव को कल्पना करके सन्तोप किया | 


इसी बीच उसके घामिक तथा नैतिक विचारों में भो क्रान्ति हो 
खुकी थो। उप्तने श्रपने पुरखो के धर्म को छीड दिया और नए धर्म तथा 
देवता की खोज मे लग गया । ऐसा क्‍यों हुमा, इसका ठोव कारण पता 
नही चलता । कालेज मे उसके साथी तथा बाद में सस्कृत के प्रसिद्ध 
बिद्वान्‌ू , पाल ड्यूसेन ने लिखा है कि एक दिन उसने किसी राह-चचते 
व्यक्ति से, ठहरने के लिए, क्सो होटल का पता पूछा। उस व्यक्ति ने 
नीले को होटल के बजाय वेश्यालय के सामने लाकर खेडा कर दिया। 


पहले तो नोत्ये को घृणा हुई, परन्तु फिर वढ सामने रखा पियावा 
बजामे लगा भौर वहाँ रहा । इस घटना ने उसके जीवन मे परिवतन कर 
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दिया और वह शराब तथा सिगरेट पीने लगा। परन्तु इस कारण उसे 
सिफलिस भी हो गई जो जोवन भर चलती रही। सिफलिस के कारण 
वह बाद में स्त्रियों का साथ करने के झ्योग्य हो गया । उसमे विवाह नहीं 
किया और स्त्रियों की घोर निनदा करने लगा। इसो में उसकी मानसिक 
झस्थिरता तथा दीवता का कारण भो ढूंढा जा सकता है। 


बाप्तेल विश्वविद्यालय में वह दस वर्ष रहा। इस बीच उसका 
स्वास्थ्य इतना'विगड़ गया कि ३५ वर्ष की अवस्था में ही उसे बाध्य होकर 
शिक्षण-कार्य से श्रवकाश लेना पड़ा । उसे तरह-तरह के दोरे पड़ते थे, 
महोनों वह चारपाई पर पड़ा रहता था भौर उसे कुछ भो हज्म नहीं 
होता था। पअ्रपनी इस शारीरिक दुर्देशा की पतिक्रियास्वरूप उसने 
भ्रात्मिक रूप से सवल व्यक्तित्व की कल्पना करती शुरू कर दी भौर इस 
कल्पना पर शापेनहावर के इच्छाशक्ति वाले दर्शन का बड़ा प्रभाव पड़ा। 
इसो बीच जर्मनी भ्रोर फ्रांस में दूसरी बार युद्ध छिड़ गया और रोगी 
मीछो उसमें भाग लेने चल पड़ा। फ्रेकफर्ट में जब उसने एक सेनिक टुकड़ी 
को शान से मार्च करते देखा, त्व जैसे उसे अपने भावी दर्शन के केर्द्र- 
विन्दु का साक्षात्कार हो आया। इस विषय में वह कहता है + 'मैंने पहली 
बार यह ग्रनुभव किया कि रोजमर्रा के साधारण जीवन-संधर्ष में जीवन 
की प्रवलतम और श्रेष्ठतम कामना प्रकट नहीं होती, बह प्रकट होती है 
युद्ध की इच्छा में, विजय को इच्छा में, अधिकाधिक शक्ति की इच्छा में ।* 
उस्ते इलहाम तो हो गया परन्तु लड़ने का मौका नहीं मिला क्योंकि 
अधिकारियों ने उसे न््तिंग के ही ज्यादा उपयुक्त समक्ा। इसमें भी वह 
दुर्वेल साबित हुप्रा वयोकि खून देखकर उसे गश झ्ला जाता था। छोीघ्र 
हो खुद भी बीमार होकर वह घर लौट आया भौर महामानव की कह्पना 
कर-करके कितावें लिखने लगा । 


«» इसी बीच उसको मेन्री बगनर से हुई जो जक्तिशयालों संगीत के 
रचगिता के रूप में प्रख्यात था। बैगनर स्क्तन्ध प्रतिभा का व्यक्ति था 
तथा ईताइयत से घृणा करता था। वह कहता था कि कायरतावादी 
इस एशियाई धर्म ने यूरोप का सत्यानाश कर दिया है। वह यूरोप, 
विशेषतः जमनी की प्राचोन प्रखरता को फिर से स्थापित करना चाहत्ता 
था भौर ऐसे ही संगीत को रचना करता था। स्वभावतः नोत्ये उससे 
बहुत प्रभावित हुआ और उसको प्रशंसा में किताबें तक लिखने लगा। 
नोह्ो बैगनर की बोवी--जो वास्तव में किसो और को बोचो थी--के 
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प्रति भी बहुत झाकषष्ट था और अपने अन्तिम दिनो के पायलपन में उसे 
“मेरी बीबी कोसिमा वैगनर” ही कह कर सम्बोधित करता था। लेकिन 
वेगनर से नीत्शे की ज्यादा निभी नही और कुछ समय बाद दोनों को 
मित्रता टूट गईं। तथ सोत्शे ने सार्वजनिक रूप से उसका विरोध करना 
शुरू कर दिया। 


नीत्शे कर परिचय लाउ सलोमी नामक एक ग्रत्यस्त विलक्षण प्रतिभा 
की युवती से भी हुआ । उसमे नीत्शे ने ऐसे साथो को देखना शुरू किया 
जो उसके विचारों की वारिस ही नही होगी, उन्हे श्रागे भी बढाएगो। 
इसलिए उसने सलोमोी से शादी करने का विचार प्रकह क्िया। परन्तु 
सलोमी को नीत्शे की भाले जैसी तीखी श्रांखें पसन्द नहीं आईं। इसलिए 
उसने उसी व्यक्ति को वर लिया जिसे यह शादी कराने का काम सौंपा 
गया था। श्रव नोत्शे को बहिन उसकी देख-रेख करने लगी। नोत्शे ने 
कहा कि दाशनिको के लिए पत्नी को अपेक्षा वहिन ही ज्यादा ठोक रहती 
है।' परन्तु एलिज्ञावेथ भो किसी के प्रेम मे पड गई झौर भाई को छोडकर 
चली गई। उसने भाई को अपने साथ चलने को कहा, लेक्न नीत्ये के 
गवे ने यह स्वीकार नहीं किया। 


सीत्शे ने ९-१० किताबें लिखी, जिसमे पृत्यु के बाद प्रकाशित 
हास्थास्पदता की सीमा तक मनोरजक उसका जीवन-चरित्र भो 
है | उप्तको प्रमुख पुस्तक “दस स्पेक जरथुस्त्र” चालोस वर्ष की अवस्था मे 
प्रकाशित हुई । इसमें उसने वडो सवलता से भ्रपना दशेत रखे दिया। 
इसके बाद उसने जो कुछ लिखा, उसमे इसो के विविध पक्षो की व्याख्या 
की गई है । 'दस स्पेक ज़रथुस्त' के प्रकाशन में नीत्शे को स्वय भी व्यय 
करना पडा और उसका स्वागत अच्छा नही हुआ। जिन लोगो ने नीछ्ले 
की पहली रचनाओो की प्रशसा को थी, उन्‍होंने भो इस रचना पर, खेद 
प्रकट किया । परन्तु इससप्ते नोत्शे निरुत्साहित नही हुआा। उप्तने “बियाड 
गुड एण्ड ईविल' तथा “द जेनीलॉजी झाँव मार॒त्स” लिखकर प्राचीन 
नैतिकता की धज्जियाँ उघेडी श्ौर महामानव के लिए नई नैतिकता की 
रचना करने लगा। उसने 'एटीक्राइस्ट' नामक प्रन्थ लिखा जो उसकी 
मृत्यु के बाद अ्रकाशित हुआ । अपने 'विल दु पॉवर! मे उसने झागामी दो 
शत्ाब्दियों का इतिहास लिखा है और भविष्यवाणियाँ को हैं। इस किताब 
का उपनाम है--'हथौडे से दर्शन किस तरह रचा जाए ?? अपनी श्रात्म- 
कथा मे उसने झपने को देवता या महामानव माना है। इसके कुछ 
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अंव्याय इस प्रकार हैं--'मैं इतना बुडिमान क्यों हूँ ?', 'में इतने भ्रच्छे 
ग्रभ्थ बयों लिखता हूँ १”, “मैं इतना चतुर क्यों हूँ !”, “मैं नियति क्यों हूँ १" 
झादि। इसमें वह अपने को 'मृत ईइवर का वारिस', 'सीज्रः और क्रास 
पर चढ़ा ईसा' घोषित करता है। उसने मांग की कि जर्मेत सम्रादू को 
फाँसी पर चढ़ा देना चाहिए। 

नीत्शे की मृत्यु ५६ वर्ष की भ्रवस्था में हुईं। पागलपन के दिनों 
में उसकी बूढ़ी माँ ने, जो उसके ऋत्यों से दुखी रहती थी, आकर उसकी 
सेव की । परन्तु वह भी झीघ्र ही चल वस्ी | तव उसको बहिन ने 
उसकी सेवा की। नीत्दो का भ्रन्‍्त बड़ा दुखद था। परन्तु उस्ते पागल 
करके शायद प्रकृति मे उस पर छृपा हो की थी। झ्रब उसका दिभाग शांव 
था और कोई भो समस्या उसे परेशान नहीं करती थी | एक बार एलिज्ञा 
को रोते देखकर उसने पूछा : “बहिन, तुम रो क्यों रही हो ? बंया हमें 
कोई दुःख है ?” यह सुनकर वहिन भौर भो फूट-फूट कर रोने लगी । 

जिस नगर में नीत्शे ने ये दिन बित्ताए, वहीं लोम्ब्रोसी नामक 
प्रसिद्ध मनोवेज्ञानिक रहता था। बाद में उसने 'नीनियस एंड इब्सेनिटी 
नामक पुस्तक लिखी जो बहुत लोकप्रिय हुई । 
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वास्तव में मीत्शे ने जो विचार प्रकट किए, उनका श्राधार स्पेंसद श्ौर 
डाबिन के विकासवाद द्वारा पहले हो रखा जा चुका था। यदि जीवन 
एक संघर्ष है; जिसमें योग्यतम ही सुरक्षित रहते हैं प्लौर शेष नष्ट हो जाते 
हैं, तो शक्ति ही सर्वोत्तम गुण और दुर्बलता ही चरम दोप होना चाहिए। 
ऐसी अवस्था में ईसाई धर्म भर कर्मकाण्ड, जो दया झौर सेवा सिखाता 
है, एकदम समाप्त हो जाता है श्रौर प्रत्येक व्यक्ति को श्रपने स्वार्थ के 
लिए लड़ने का भ्रधिकार मोलिक रूप से श्राप्त हो जाता है। यह कहते 
का साहस पहले-पहल नोत्शे ने किया और इस नवीन नैतिकता पर 
झाघारित जीवन की सम्पूर्ण रूपरेखा ही खड़ी करके सामने रख दो। ये 
बातें भ्रवसर सही लगती हैं श्रौर यदि उनका अतिरंजन दूर करके उन्हें 
निबन्ध की सीधी भाषा में लिख लिया जाय, तो शायद वे हितकर भी हो 
सकती हैं । 

भ्पनी भ्रात्मकथा में नीत्शे कहता है : मैं मनुष्य की श्रपेक्षा युद्ध 
भूमि अधिक रहा हूँ / यह बात दयनीय सोमा तक सच है। उसके अपने 
कष्टों ने उसके विचारों को रंग दिया। परन्तु उसका घमण्ड उम्रकी 
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हुर्बलता स्वीकार करने को तैयार नही था, इसलिए उसने सम्रग्न मानव 
प्राणियों को चीटियो के समान निरथंक बताकर घोषित किया कि मुझसे 
एक नई मानव जाति का आरम्भ हो रहा है। इस नए मानव को उसने 
धुपरमेन! का नाम दिया जिसमे पहले तो उसने प्रजातीय परिवतंनो को 
कल्पना की, परन्तु वाद में इसे छोड दिया झोर व्यक्तिगत रूप से कुछ 
शोगो के महान्‌ शक्तिशाली और समर्थ होने को 'सुपरमैन' होना बताया। 
उसने कहा कि 'सुपरमन' अपना स्वामी स्वय है और शाम जनता को 
प्रपनी इच्छानुसार संचालित करता है। 


उसने वहा कि आज तक जनता को ईसाइयत की नम्नता, दया 
और त्याग की शिक्षाएँ देकर गुलाम बनाए रखा गया है। ईसा खुद 
प्रच्छा भादमी था क्‍्यो।क उसने अत्याचार के विरुद्ध सघर्प किया भ्ौर वह 
यह नही चाहता था, जो उसके बाद उसके शिष्यो ने किया। ईसाइयत 
ने पाप! की घारणा को फैनाया श्रौर मनुष्यों को भयभीत भेडें बना 
दिया। इसने 'करुणा' का भ्रहितकर विचार फंलाया जिससे दुर्बलता 
उत्पन्न होती है और मनुष्य सघर्ष से भागने लगता है। ईसाइयो का ईइवर 
रोगियो का ईश्वर है जो सब नैसगिक क्षमताप्रो और कामनाग्रो का 
विरोधी है। ईसाइयत ने दुनिया को बदसू रत झौर पापपूर्ण मानकर उसे 
सचमुच हो ऐसा बना दिया है । 

नीत्शे कहता हैं कि चर्च ने सेक्स को, जो जीव को सर्वोत्तम और 
प्रबलतम श्रवृत्ति है, पाप मानकर मानवता का सतसे बडा झहित किया है। 
परतु ईसाइयो की सव पीढिया इस पाप भावना से ही स्वत को अ्रत्युत्वश्न 
करती रहो हैं। इसो कारण साहित्य मे प्रेम कथाग्रो का बोलबाला हैं। 
चर्च ने मनुष्यों को डरा-डराकर उसे सज्जन बनाने का प्रयत्न किया है, 
जिससे वास्तव मे उसको दुर्बलता ही वढो है। 

नौत्शे इस वात पर आश्चर्य प्रकट करता है कि दो हजार साल पहले 
चर्च ने मानवता को जो ईश्वर दिया, वही श्रव॒ तक चल रहा है। इस 
चीज नया देवता बयो सही झाया ? कंयोकि--उसने कहए--ईश्वर तो सर 
चुका है | हां, ईश्वर मर चुका है, उसके धन्य सव साथो देवता भी मर 
चुके हैं। “बहुत दिन पहले ये सव मर मरा गए। इनको मौत श्च्छी भौर 
सुखपूर्ण रहो । वे सड-सडकर नही मरे, सत्य यह है कि वे हँसते हँसते 
मरे ) **“यह घटना तव हुई जब एक ईश्वर ने घोषित किया-मेरे 
झलावा कोई और ईश्वर नही है। यह कहने वाला ईश्वर बूढ़ा था भौर 
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उम्रको दांढ़ी बड़ी लम्बी थो । उसकी वात सुनकर दूसरे ईश्वर हेँपने लगे 
झौर बोले-क्या ईश्वरों का होना ईश्वरीयता नहीं है और न होता 
ईश्वरोयता है ? हँसते-हँधते वे श्रपनी कुर्तियों पर दुहरे हो गए झौर फिर 
मर गए। जिसके कान हों, वह यह सुने | ज़रथुस्त्र ने यह कहा ।/ 

इस परिवतेन को नीत्शे युग को सत्रसे बड़ी घटना मानता है। वह 
कहता है कि सूर्य निकल झाया, उत्तर-ईसाई युग आरम्भ हो गया। इसे 
घटना के कारण ईश्वर के आ्राघार पर बना मानव-जीवन का ढांचा गिर 
चुका है, अब उसे नए सिरे से बनाना पड़ेगा। झ्रव एक खुला समुद्र 
हमारे सामने है, जेसा पहले कभो नहीं था। झ्ाइये, जहाज़ पर चढ़कर 
नए देशों को खोजें | 

यह घोषणा करके नीश्झे ने इतिहास, राजनीति, युद्ध-क्रांति, 
मानवी प्रधिकार, शिक्षा, जीवन तथा मृत्यु का अर्थ आदि सभी विषयों 
की मोमांसा शुरू कर दो । उसने इतिहास को नियमहीन घटनाओं के 
समूह के रूप मे देखा। उसने कहा कि इतिहास करता तथा मूर्खतामं के 
अलावा कुछ नहीं है। इतिहास में मनुष्य जाति को कोई उन्नति नहीं हुई 
और प्रचलित शिक्षा-पद्धति तथा लोकतन्त्र ने सब चौपट कर रखा है। 
शिक्षा का उद्देश्य शक्तिशाली, बुद्धिमान तथा कुलीन मनुष्य का निर्माण 
करना होना चाहिए। ये लोग ऐसे हों जो ईश्वर के सहारे के बिना रहे 
सकें | थे लोग एकाकी होंगे तथा इन्हें प्रसन्नता का त्याग करना पड़ेगा 
वे जनता पर अपनी इच्छा चलाएँगे परन्तु उससे घुल-मिल नहों सकेंगे। 
सैनिक अफसर तथा सिपाहियों का सम्बन्ध इनका श्रादर्श होगा । 


नई नैतिकता को व्याख्या करते हुए नोत्शे ने कहा कि नेतिकता 
दया में नहीं, शक्ति में है। जो चीजें जोवन को छुछ देती हैं, वे ही उत्तम 
हैं, भन्य नहीं । बौद्ध धर्म चावल खाने का परिणाम है। समाज का 
उद्देश्य व्यक्ति की शक्ति और महत्ता बढ़ाना हो होना चाहिए। प्रकृति श्रेष्ठ 
वस्तुओं के प्रति दयालु नही हैं, वह उन्हें नष्ट करती चलती है। वह 
साधारण तथा निकृष्टों को खुशी से बढ़ने देती है। इसलिए योजनापूर्ण 
प्रजनन से तथा कुलीन शिक्षा से हो महामानव की सृध्ठि की जा सकतो है। 
प्रेम दिवाह प्रनुचित हैं, कुल्नीनों के विवाह कुलीनों से तथा साधारणों के 
विवाह साधारणों से हो कराए जाने चाहिए। श्रच्छी सन्‍्तानें उत्पन्न 
कराकर उन्हें कठोर झिक्षा दो जानी चाहिए। ऐसा व्यक्ति श्रच्छे भर बुरे 
से ऊपर होगा और आवश्यकता पड़ने पर बुरे काम भो कर सकेगा | 
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शक्ति, बुद्धि और गवें--इन तोन वस्तुओं के योग से महामामव 
बनता है। ऐसे व्यक्ति का आदर्श सामने रसकर हो हम श्रागे बढ सकते 
हैं भ्रौर जीवन से प्यार कर सकते हैं। या तो हम खुद महान्‌ बने या 
भहानो के कार्य के यन्त्र बनें--जैसे लाखो व्यक्तियों ने नेपोलियन के उद्देश्य 
की पूर्ति के लिए हँसते हुए अपने प्राण दे दिए। कुलीन तन्त्र में ही यह 
सब हो सकता है “सिर गिनने वाले” लोकतस्त मे लही। इसलिए 
लोक्तन्न को जल्द से जल्द खत्म कर देना चाहिए। इसके लिए पहले 
ईसाइयत को खत्म करना आवश्यक है वयोकि ईसाई विचारधारा के 
कारण ही लोकतन्‍त्र पैदा हुआ | 

नीले कहता है कि प्रोटेस्टेंट धर्म ने जमेती का सर्ववाश कर दिया । 
इसी लरह शराब पीने की श्रादत ने जर्मन जाति की बुद्धि ऐसी भ्रष्ट की 
कि वे महान्‌ कार्य करने के बजाय तत्वज्ञान को भोमासा करने लग्रे। 
"जमेन व्यक्ति मेरे झाथ हो, तो मेय हाजमा खराब हो बाता है ।” फ़िद 
भी फ्रासो सियो तथा अप्रेजो से जन ज्यादा सशक्त श्रौर पुरुषोचित हैं, 
भौर उनसे भव्ष्यि मे कुछ झाशा की ज। सकतो हैं। परन्तु रूसो जातिया 
भ्रधिक पौरुषपूण है और जरमनो को उनते साथ जल्द से जल्द मिल जाना 
चाहिए। यदि वे ऐसा नही करेंगे तो रूस उनका गला घोट डालेगा। 
परन्तु जन सस्ट्ृत नही हैं। सस्कृति फ्रास के अलावा कही नही है। 
वहा के शक्तिशाली कुलीन तन्न में सस्कृति पुली और यूरोप मे फैली । पर 
भ्रव अग्रेज, जो सबसे निक्ृष्ट हैं, भ्रपनी दुकानदारी और लोकतन्त्र से 
फ्रास को भ्रष्ट कर रहे हैं। श्रत श्रम्मेजा को खत्म कर देना उचित है, 
उनके लोकतन्न को इससे भी पहले खत्म कर देना चाहिए । 

नीत्शे करे ग्नुसार लोकतन्त्र मे महामानव जन्म नहीं ले सकता। 
लोकतन्न साधारण को बढाता तथा उत्तम को नष्ट बरता है। महानू 
व्यक्ति चुनाव के लिए कैसे खडा हो सकता है और क्से उसको प्रश्चिष्ट- 
घाझो को भोल सकता है ? झार ऐसा राष्ट्र, जो अपने महापुरुषों को 
निरस्साहित करे, कंसे उनति कर सकता है ? एक न एक दिन वह नप्ट 
हो हो जाएगा। 

समाजवाद भी लोकतन्‍्त्र का ही बगलवच्चा है। समानता प्रकृति 
के विरुद्ध है। इसमे दूसरे का ज्ञोपण करके ही आगे बढा जाता है। इसी 
तरह स्त्री और पुरुष की समानता भी असम्भव है। पुरुष स्त्री पर विजय 
प्राप्त करने के लिए है। स्त्री भी यही पसन्द करती है कि वह किसी 
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सच्चे पुरुष के प्रधीन होकर रहे । वंह माता बनने के लिए हो “पुरुष का 
साथ करती है और उद्देश्य पुरा हो जाने पर उसे छोड़ देती है। इसलिए 
स्त्री पुरुष के लिए बड़ा खत्तरनाक खिलौना है ॥ 


यहाँ एक बात स्पष्ठ कर देना आवश्यक प्रतीत होता हैं। नीत्गे के 
महामानव को खूंख्वार जानवर के रूप में देखने को परम्परा पड़ गई है 
जिसे दुर्भाग्यवश हिटलर और मुस्तोलिनी से पुष्ठ भो किया। परल्तु सत्य 
यह नहीं है। नीत्शे का महामानव शक्तिशाली और शासक होते हुए भी 
प्रतिशय सहनशील, शांत तथा कुलीन है। वह किसी निश्चित उद्देश्य को 
सामने 'रखकर सब कार्य करता है श्नौर लोगों को चलाता है। इसलिए 
मूलतः: वह मानवता का हित॑ंषी हो है, शत्रु नहीं । 
9७906 
आरम्भ में तो नीत्शे के विचारों का विरोध हुतझ्ना, परन्तु धीरे-घीरे वे 
फैलने लगे | यह विस्मार्क का युग था श्रौर बिस्मार्क भी महामानव की 
कल्पना से मिलता-जुलता था। कुछ हो महीनों में उसने आ्रास्ट्रिया से 
अपना नेतृत्व मनवा लिया, फिर नेपोलियन के नशे में उन्मत्त फ्रांस को 
भुक। दिया झ्रौर एक नया जर्मनी बताकर खड़ा कर दिया। नीत्दों की 
लोकप्रियता तेजी से बढ़ी श्रोर लोग उसकी कही बातों को अ्रपने भीतर 
अनुभव करने लगे । 'ईश्वर मर गया” को उसक्री घोषणा फे कारण 
अ्नोधरवाद की लहर फंली और घर्म से लोगों का मन हटने लगा | 
मनोवेज्ञानिक विश्लेषण को उसके कार्ये ने बहुत बल दिया। जीवन के 
निषेधवादी तत्त्वों के प्रति लोगों की अरुचि बढ़ने लगी। श्राज भी यह 
सब हो रहा है। 


इस तरह नील्शे ने एक चमत्कार दिखाया जिसमें श्रच्छे और बुरे, 
काले श्रोर सफेद दोनों का तीखा सम्मिअण है। उसने जोवन की दुर्बेल- 
ठाओरों तथा शक्तियों को एक साथ, बड़ो सफलता से, प्रस्तुत किया । कक 
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विप्तियम जेम्स फो प्रमेरिकी संस्कृति का दार्शनिक प्रतिनिधि कहा जाता 
है। गूरोपियन संस्कृति के विस्तार के रुप में यद्यपि भ्रमेरिकी संस्कृति 
पभपने जोवन के प्रारम्भिक काल में पितृदेश यूरोप की ही घामिक, 
दार्शनिक, साहित्यिक, फलात्मक, राजनीतिक तथा सामाजिक परम्पराप्ों 
का भनुकरण करती रही, परन्तु शीघ्र ही उसने प्रत्येक क्षेत्र में भपना 
विशिष्ट मौलिक रूप ग्रहण करना आरम्म कर दिया। यह रूप अ्रमेरिका 
को भ्रपनो परिस्थितियों तथा समस्याप्रों से प्रभावित प्ौर प्रेरित था 
जिम्तमें एक अत्यन्त विस्तृत भूप्रदेश को प्रबल परिश्रम से जीतना, बसाना, 
भोजन सामग्री उत्पन्न करमा, खनिजों को निकालना, उद्योग घंधे 
स्थापित करना, नया राजनीतिक भोर सामाजिक ढाँचा खड़ा करना तथा 
अपने को इस सब सुलेपन तथा नवीनता के योग्य बनाना भ्रौर ढालना था। 
संक्षेप में, इन्हें प्रत्येक काये नये सिरे से करना झोर परम्परागत आझाधारों 
पर चलकर भी एक नितांत नया जीवन बसाना था। प्रबल कर्मठता 
इस सब के लिए प्रनिवार्य गुण थी भौर इसके सहारे कुछ समय बाद ही 
इन्होंने एक घनवान्‌ श्रौर सुस्त के सभी साधनों से पुर्ण सम्मता खड़ी कर 
लो। राजनीतिक रूप से भो इसने यूरोप से अपना सम्बन्ध विच्छिन्न कर 
लिया और स्वतन्त्र शासन के श्रन्त्गंत लोकतन्त्र का एक नवीन रूप भी 
विकसित किया। 

इस नवीन व्यक्तित्व को एक नवीन दर्शन की भी आ्रावश्यकता थी 
जो उसके चरित्र को एक बौद्धिक श्रधिष्ठान ही थे देता, उसे प्रेरणा प्रदान 
परता तथा विकसित भी करता। जेम्स ने व्यवहारवादी दर्शन के रूप मे 


क्षण्ष 


पड 


ः 
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भह नया दर्शन प्रदान किया; जिसके बीज उससे पहले, पियस द्वारा डासे 
गए थे श्रौर जिसमें फल और फूल उसके पश्चात्‌ डिवी तथा श्रन्य दाशनिकों 
द्वारा उगाए गए। इस दक्षन में वस्तु को उसके परिणाम से सही या गलत 


- मानने की प्रवृत्ति, नया-तया निर्माण करने और सभी क्षेत्रों में श्रागे बढ़ने 


की प्रवृत्ति बड़ी प्रबलता से विद्यमात थी | वैसे इनसे पहले भी अ्रमेरिका 
में विचारक झौर दार्शनिक हुए, जिनमें सांतायन को श्रन्तर्राष्ट्रीय स्याति 
भी प्राप्त है, परन्तु वे सब शुद्ध यूरोपीय परम्परा के दाशैनिक थे और 
वियर्स तथा जेम्स से ही ऐसा प्रतीत होना भारम्भ हुम्ना कि भव श्रमेरिकी 
चिन्ता ने श्रपनी विशिष्टता विकसित कर ली है, एक नया मोड़ ले लिया 
है, तथा प्रव वह अपनी ही भ्रान्तरिक शक्ति के सहारे श्रागे बढ़ सकती 
है। “व्यवहारवाद' एक संपूर्ण भौर सुसंगठित दर्शन न होते हुए भी 
भपनी त्क॑संगत श्रौर लाभदायक विशेषताओं के कारण विश्व के दाशनिकों 
को मान्य हो गया है | यही नहीं, इसते यूरोप के भो रसेल भादि दा निकों 
को प्रभावित किया है और शिलर के रूप में इसी परस्परा का एक स्वतस्त 
दाशनिक भी उत्पस्त कर दिया है ४ 

विलियम,जेम्स में अमेरिकी मस्तिष्क ही नहीं, दैनिक व्यवहार 
तथा उद्योग-व्यापार की भाषा भी बोलती है। 'नकद मुल्य, 'लाभ', 
'परिणामः झादि वाणिज्य के शब्दों का उसने भ्रपने दर्शन में खुला प्रयोग 
किया श्र उन्हें भ्रपने दर्शन का केल्धविन्दु ही बना दिया। सत्य की 
मीमांसा करते हुए उसने कहा कि यदि उसके परिणाम तकंसंगत तथा 
लाभदायक हैं, तभी वह सत्य है, प्रस्यथा नहीं । उसने बताया कि विचारों 
का नकद मूल्य ही सत्य होता है। इस विचार के प्राधार पर उसने समस्त 
प्राचीन ज्ञान, दर्शन भ्रादि की परीक्षा की भौर इस नई कसौटी पर जो 
भी वस्तु खरी नहीं उतरी, उसे श्रसत्य घोषित कर दिया | जनता को 


.इससे लाभ यह हुआ कि उसे बहुत से हवाई विचारों तथा संस्कारों से 


मुक्ति मित्ष गई भौर वह प्रत्येक वस्तु का भली भाँति उपयोग, करना सीख 
गई। परल्तुप्राश्वर्य यह है कि इतने क्रान्तिकारी सिद्धान्त का सहारा 
लेकर भी जेम्स ने श्राचीन धर्म, ईश्वर, रहस्यवाद श्रादि का बहिष्कार 
नहों किया, श्रपितु एक नया उपयोगितावादी श्रर्थ देकर--कि इनसे 
मनुष्य को भ्राप्षा और सहारा ही- मिलता रहा है--उनका समर्थन ही 
किया। धर्म ने जो बड़े बड़े प्रत्याचार किए तथा समाज को झनेक 
सम्प्रदायों में विभाजित किया--जो निस्सन्देह हानि की वात थो--इस झोर 
उसका ध्यान नहीं गया। वैसे उसने घामिक विषयों का काफी गहराई से 


१०६ ड विश्व के डाश निफ 


मनोवैज्ञानिक विवेचन किया भौर इस सम्बन्ध मे दिए गए उसके भाषणों 
के रोचक संग्रह वेराइटीज भाव रिलीजस एक्सपीरिएस' के पचासों 
संस्करण हुए हैं श्रौर ससार भर मे सभी ने इसको बहुत पसन्द किया है। 
जेम्स के भ्रन्य सभी ग्रन्य भी वडी सरल शलो मे लिखे गए हैं और यह भो 
उनके व्यापक प्रचार तथा लोकप्रियता का एक प्रमुख कारण है। 
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जेम्स के वाया भागरलंड से प्राये थे भौर अपने पीछे विपुल सम्पत्ति छोड़ 
गए थे । फलत:ः जेम्स के पिता का जोवन बडा सुखपूर्ण था श्ौर उन्हें 
किसी प्रकार की कोई चिन्ता नही थी। उन्होंने घारमिक तथा दाशनिक 
विषयों के भ्रध्ययन झ्लौर लेखन में रुचि लेगा भारम्भ किया प्रौर 
वारलाइल, इमर्सन जैसे व्यक्तियों से मित्रता स्थापित की । इस वातावरण 
का प्रभाव उनकी सनन्‍्तानों पर पड़ा झौर वे भी बौद्धिक विपयो में रुचि 
लेने लगे। यह परिवार घूमता भो बहुत था। वालक जेम्स भपने एक 
वर्ष छोटे भाई हेनरी जेम्स के साथ--जो कालान्धर मे प्रसिद्ध लेखक 
हप्ला--फ्रांस, स्विद्जरज़ैण्ड तथा प्रमेरिका के विभिन्न भागो में घृम-फिरकर 
शिक्षा प्राप्त करता रहा । उसने कला, साहित्य तथा विज्ञान में भ्रच्छी 
उप्तति की । उसप्ते विभिन्न परिस्थितियों के प्रनुरूप स्वतः को ढालने की 
भी धच्छी शिक्षा प्राप्त हो गई। परन्तु स्वास्थ्य उसका सदा ही दुर्बंल 
रहा भौर उसके स्वभाव में एक विशेष प्रकार की भअ्रस्थिरता भ्रा गई। 
कुछ समय तक जैम्स ने कलाकार बनने का भी प्यत्त किया। फिर 
उसने शरीर विज्ञान की शिक्षा ग्रहण करने के लिए हारवर्ड विश्वविद्यालय 
में झपना माम लिखा लिया। शिक्षा समाप्त करफे वह यही पहले शरीर- 
विज्ञान का प्रध्यापक हुआ, फिर मनोविज्ञान प्रीर प्रन्त में दर्शन का। 
सेवामुक्त होने तक वह यही कार्य करता रहा । यहां उसने श्रमरिका की 
पहली मनोविज्ञान-प्रयोगश्चाला स्थापित की तथा बाद में सुप्रसिद्ध 
'सोसायदी फार साइकिकल रिसर्च! की स्थापना मे भी थडा भाग लिया। 
गह सर्या दैलीपथी श्रएदि मनोबैशञानिक चमत्कारों का वैज्ञानिक ढंग से 
प्रध्यपम करती है। 
सम्‌ १८९० में जेम्स ने प्पनी प्रिसिपित्स श्राव साइकॉलॉजी? 
प्रकाशित की शिम्तक्नी रचना मे उसने ९ वर्ष व्यतीत किए थे | इसे उसने 
चार-पाच बार लिएा घोर दुहयाया था। इसका विषय ही महत्त्वपूर्ण 
नहीं था, शैलों भी बडो साहित्यिक थी, भ्रतः प्रकाशित होते ही इसकी 


चेम्स बृ०्७ 


धूम मच गई। इसका प्रनेक भाषाशं में भ्रनुवाद हुआ झौर संसार भर में 
इसका प्रचार हुआ | मनोवैज्ञानिक के रूप में जेम्स की महत्ता सबने 
स्वीकार कर ली भौर दार्शनिक वनने का मार्ग उसके लिए खुल गया। 
इस पुस्तक की बहुत थोड़ी बातें ्राज तक बदली जा सको हैं, भले ही 
उनका विस्तार बहुत कर लिया गया हो। अनेक विद्वान्‌ जेम्स को 
दार्शनिक को भरपेक्षा मनोवैज्ञानिक ही अधिक मानते हैं। जो हो, शरीर- 
विज्ञान से मनोविज्ञान भौर फिर दशेन की श्रोर यह प्रगति बड़ी लाभ- 
दायक रही वर्योकि ग्रन्त में जो दशन प्रकट हुआ, वह पिछले दोनों विषयों 
के शान से समथित और पुष्द था। 


7 १६९७ में जेम्स को दर्शन का प्राध्यापक बना दिया गया। परस्खु 
प्रव उसका स्वास्थ्य खराब रहने लग गया था । भव वह अ्रधिक परिश्रम 
करके प्रन्थ नहीं लिख सकता था। इसके बाद उसकी जो रचनाएं 
प्रकाशित हुईं, वे मुख्यतः भाषणों के संग्रह हैं। उसके निबन्धों के कई 
संग्रह भी इस बीच प्रकाह्षित हुए । इनमें भ्नेक स्थानों पर तो उसका 
चिन्तन बहुत गहरा श्रौर प्रभावी है, परन्तु भ्रनेक स्थानों पर वह उथला 
भौर भ्रपूर्ण सा प्रतीत होता है। सन्‌ १८९७ में 'दि बिल दु बिल्ीव' | 
प्रकाशित हुम्ना श्रौर पांच साल के वाद 'वेराइटीज श्राव्‌ रिलीजस एक्स- 
पीरिएंस” जो एडिनवरा विश्वविद्यालय में दिए गए भाषणों का संग्रह है । 
इसके भी पांच साल बाद, १९०७ में, उसकी प्रमुख पुस्तक “प्रैग्मेटिज्म/ 
प्रकाशित हुई। इसके पश्चात्‌ जीवन के श्रन्तिम दिलों में 'ए प्लूरलिस्टिक 
यूनिवर्स! तथा 'दि मीनिंग भाव ट्रुथ” प्रकाशित हुईं। सन्‌ १९१० में 
उसकी मृत्यु हुई और इसके बाद दो पुस्तकें भौर प्रकाशित हुईं जिममें 
एसेज़ इन रेडिकल इम्पीरिसिज्म” बड़ी महत्त्वपूर्ण थो। इसके ग्रतिरिक्त 
उसके पत्रों के चार संग्रह भी प्रकाशित हुए हैं जो बड़े रोचक हैं । 
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'प्रेग्मे टिज्म' शब्द का सर्वेप्थम प्रयोग सन्‌ १८७८ में पियर्स' ने श्पने एक 
छेख, 'प्रपने विचार कैसे स्पष्ट करें', में किया था | इसमें उसने कहा था 
कि किसी भी विचार फी सत्यता जाँचने के लिए हमें उसके परिणामों को 
जाँच करमा चाहिए। यदि परिणाम श्च्छे हैं, तो विचार भी ढोक है, 
यदि परिणाम वुरे हैं, तो विचार ठोक नहीं है। पियरसे ने साधारण भर्थ 
में हो इसका प्रयोग किया था, परन्तु जेम्स ने इसको कसौटी मानकर 
दर्शन के सभी विषयों की भी इसके हारा जाँच करना घुरू कर दी! 


३०्८ट विध् के दाश॑निक 


पियसे ने जेम्स फे इस वार्म का विरोध भी किया परन्तु एक बार स्वीकार 
कर लेने फे बाद जेम्स ने उसे भ्रन्त तक पहुँचाए बिना मही छोडा। इसके 
सहारे उसने सत्य! को भी एक नई व्याख्या प्रस्तुत की। सौदर्य श्ौर शिव 
की भाँति पहले सत्य को भी एक वस्तुपरक सत्ता ही माना जाता था। 
जेम्स ने कहा कि यह ठोक नही है, मानवी भ्रावश्यकताओं के श्राधार पर 
ही उसका निर्णय किया जाना चाहिएं। उसने कहा कि सत्य कोई 
निर्वेवक्तिक वस्तु नही है, वह मानवी जीवन से सम्बन्धित है-विचार 
का नकद मुल्य! हो सत्य है । 

्रग्मा? शब्द का प्र्थ होता है क्रिया | प्रत, 'प्रेग्मैटिक! पद्धति में 
पहले यह निश्चय किया जाता है कि किसी भी विचार का वास्तविक प्रर्थ 
क्या है। यदि वह विचार सत्य है तो उसकी क्रिया से होने वाले परिणामों 
फो देखा या अनुभव किया जाता चाहिए। यदि परिणामगत तथ्यों की 
सत्ता हो तो विचार भो सत्य है, प्रन्यथा नहीं-वह कोरो बकवास है। 
वैज्ञानिक विचारो तथा विपयो के सम्बन्ध में तो यह जाँच सरलता से की 
ही जा सकती है। नैतिक बिचारो तथा विश्वासों के सम्बन्ध में जाँच 
करने का उपाय यह है कि जिस विचार या विश्वास का परिणाम श्रन्ततः 
मानवता के लाभ में हो, वही विचार सत्य है। इस सम्बन्ध में जेम्स का 
दृष्टिकोण उपयोगितावादी है श्रौर वहु मानता हे कि विभिन्न मानव 
समाजों की विभिन्न प्रवृत्तियाँ तथा रुचियाँ होने फे कारण प्रत्येक के लिए 
भिन्त भिन्न विचार भ्रौर विश्वास सत्य हो सकते हैं। 


घामिक विचारो के क्षेत्र मे जेम्स की मान्यता भोर भी ण्यादा 
उदा रतापूर्ण है। वह कहता है कि घामिक विषयो को वैज्ञानिक रूप से 
पुष्ठ नही किया जा सकता, इसलिए हम उन्हे भ्पनी ही जिम्मेदारी पर 
स्वीकार या भ्रस्वीकार कर सकते हैं । वह कहता है कि मनुष्य मे विश्वास 
करने की प्रवृत्ति मौलिक रूप से विद्यमान है श्रौर ईश्वर तथा देवताप्रो 
की सत्ता को स्वीकार करके उसने झपने व्यक्तिगत तथा सामाजिक जीवन 
को विविध लाभ पहुँचाए है । इसलिए ईश्वर या देवता या घर्म सत्य हों या 
से ही, वे मानव के लिए उपयोगी भश्रवश्य रहे हैं--उन्होने मनुष्य मे भ्राशा 
झौर विश्वास उत्पन्न किया है, उनको साहस प्रदान किया है, उन्हें 
मानसिक उत्तेजना तथा प्रप्तन्नता दी है, उनके समाजो को सग्रठित किया 
है। इसलिए मनुष्य को इन सव मे विदवास करने का पूर्ण भ्रधिकार है। 
बह यह भी कहता है कि पूर्ण निष्ठा के कारण ह्वी कुछ विश्वास श्रन्त में 


क्षेम्स १०9 


तौसरी विशेषता यह कि रहस्यवादौ श्रनुभव ज्यादा दैर तक नहीं 
टिकते । सामास्यतया इनकी अवधि झ्राघा घण्टा और विशेष स्थितियों में 
एक या दो घण्टे होती है। समाप्त होने के बाद इनकी स्मृति नहीं रहती । 
धौधी विशेषता यह कि यद्यपि रहस्यवादी श्रनुभव प्राप्त करने के लिए 
प्रयल करना होता है, परन्तु प्राप्त हो जाने पर प्रतीत यह होता है. मानों 
इच्चार्शाक्त ठहर गई हो शौर व्यक्ति के ऊरर किसो ऊँचो सत्ता ने श्रधिकार 
कर लिया हो । इसके कारण कभी कभी व्यक्ति भविष्यक्थन भादि 
चमत्कार भी करने लगता है ! 


इसके बाद जेम्स एक महत्त्वपूर्ण वात यह कहता है कि इस स्थिति 
फा कुछ सम्बन्ध सम्भवतः रोगों से भी है। विभिन्न नशीलो वस्तुमो के 
उपयोग से भो कुछ-कुछ रहस्पवादो स्थिति का अनुभव होता है। इसीलिए 
साधु संन्‍्यासी भाग, गाँजा, शराव श्रादि का श्रयोग करते हैं। इनके कारण 
उनके स्तायु तन्त्र जैसे खुल जाते हैं भौर उनकी चेतना को विश्ञालता 
तथा एकता को पनुभूति होने लगती है। इसके विपरोत ग्रम्भीरता की 
सामान्य स्थिति मे चेतना संकुचित श्रौर निराश सी रहती है । शराबी की 
दष्षा में रहस्यवादी प्रनुभव का एक अंश निहित होता है। नाइट्रस 
प्राक्ताइड के प्रयोग से तो बहुत तोग्र रूप से ऐसी चेतना का श्रतुमव होता 
है, प्रतीत होता है मानो सत्य के स्तर पर स्वर खुलते जाते हों। यह 
भनुभव जेम्प्त ने स्वयं भी किया था। इसकी व्यासया करते हुए वह कहता 
है कि सम्पूर्ण मानवो चेतना में वीद्धिक श्र्थात्‌ जीवन के क्रियाकलाप को 
समभने बूकने तथा ध्चालित करने वाली चेतना का श्रश् थोड़ा ही है; 
इक्तऊ प्रतिरिक्त जो चेतना का सागर है, वह बहुत भिन्न प्रकार का है, 
तथा वही ऐसो भवस्था मे व्यक्ति के लिए खुल जाता है| 


रहस्यवादी स्थिति प्राप्त होने का मनुष्य पर परिणाम क्या होता 
है ? यद्यपि जेम्स यह स्वीकार करता है कि झतेक व्यक्ति रोगी से भी 
हो जाते हैं, परन्तु भ्रन्य व्यक्तियों पर श्रच्छा परिणाम होता है। वे बहुत 
भ्राशावादी बन जाते हैं तथा जीवन के प्रति उनका दृष्टिकोण ईश्वरवादी, 
वह भी अरद्वेतववादी, हो जाता है। तात्पयं यह कि लगता है, मानो प्रात्मा 
बहा में एकाक्ार हो गई है भौर यह बड़े आनन्द की अनुभूति है । परन्तु 
यहा वह यह भी स्वीकार करता है कि विभिन्न धर्मों तथा समुदायों में यह 
प्रनुभव भिन्न प्रकार का होता है, जैसे द्विन्दू साधना में ही इसके भ्रद्वैत, 
देत, विशिष्टाईत, शुद्धाद्देतर भादि झनेक प्रकार है। ईसाई रहस्यवादियों 


ष्रेम्प ३११ 


सत्य,बन जाते हैं | प्रत्यक्ष जीवन में भी यहो घटित होता है। यदि एक 
युवक युवती एक दूसरे पर पूरा विश्वास करके विवाह करें, तो यह विवाह 
सफल होगा, यदि सन्देह करके विवाह करेंगे, तो वह सफल नहीं होगा। - 
जो व्यक्ति भविष्य के प्रति भ्रास्था रखकर किसी भो कार्य में प्रवत्त होते 
हैं, वे उसे पूर्ण कर लेते हैं। नये देशों और उपनिवेशों को वे ही लोग 
बसा सकते हैं, जो उसके भविष्य तथा सुख के प्रति पूर्ण भाश्वस्त होते हैं| 
-कठिन वीभारियों में जीवन के प्रत्ति ग्रास्था अवसर रोगमुक्ति में सहायक, 
होती है। 

वास्तव में यह सब मनोविज्ञान का क्षेत्र है भौद मनुष्य का मन 
संकल्पों से प्रभावित तथा सचालित होता है। जेम्स कहता है कि चूंकि 
मनुष्य की मानसिक प्रवृत्तियाँ उसके वातावरण तथा परिस्थितियों के 
अनुरूप होती हैं, इसलिए जिन विषयों के वैज्ञानिक प्रमाण उपलब्ध नहीं 
है, उनके सम्बन्ध में मानव मन का बाह्य संचालन लाभदायक हो सकता 
है। श्रतः सत्य के प्रमाण पूर्णतः बौद्धिक नहीं होते, भ्रौर घामिक सत्पों फे 
तो हो ही नहीं सकते। श्रतः सभी घामिक विचारों को सन्देह तथा विरोध 
की दृष्टि से देखना उचित नही हैं। ऐसे विचारों से क्रिया रुकती है झौर 
प्रगति नहीं हो पाती । इसलिए भुटि की स्पष्ट सम्भावना पर भी किसी 
धामिक विचार को स्वीकार करने का हमें भधिकार है। हे 


७०० > 
यहाँ धर्म के केन्द्रीय विषय, रहस्यवाद ()व5४४०ंआा), के सम्बन्ध में 
जेम्स का विश्लेषण तथा निर्णय जानना मनोरंजफ होगा। ईसाई, हिन्दू, 

- बौद्ध तथा मुस्लिम रहस्यवादियों के श्रनुभवों का विश्लेषण करते हुए 
जेम्स इस स्थिति की चार प्रमुख विशेषताएँ निश्चित करता है। पहली 
यह कि मन की इस स्थिति में नकारात्मक भ्रनुभव होता है, श्र्थात्‌ व्यक्ति 
इस भ्रनुभव का वर्णन नहीं कर पाता। ये स्थितियां बुद्धि से नहीं, भावना 
से सम्बन्धित होती हैं! भौर चूंकि यह एक निवान्त नवीन स्थिति है, 
इसलिए जिस व्यक्ति ने इसे कभी नहीं जाना, उसे इसका संकेत भी नहीं 
दिया जा सकता। जैसे जिस व्यक्ति ने प्रेम नहीं किया, उसे प्रेम के बारे 
में सही ज्ञान नहीं कराया जा सकता। दूसरी विशेषता यह कि इस 
भवस्था में ज्ञान हो जाता है, भ्र्थात्‌ सत्य की गहराई की कुछ ऐसी 
प्रतीति होती है, जो बुद्धि के द्वारा नहीं हो सकती--और जिसके सम्मुख 
बुद्धि फे सब प्रयल्व तुच्छ प्रतोत होते है। ये श्रनुभव कुछ ऐसे ठोस झोदर 
अधिकारपूर्ण होते हैं कि इन्हें भस्वीकार नहीं किया जा सकता। 


औप 5 विश्व फे दाशैनिक 


तौसरी विशेषता यह कि रहस्यवादी प्रनुभव ज्यादा देर तक नहीं 
डटिकते | सामान्यतया इनकी झवधि श्राघा घण्टा और विशेष स्थितियों में 
एक या दो घण्टे होतो है। समाप्त होने के बाद इनकी स्मृति नहीं रहती । 
प्ौधी विशेषता यह कि यद्यपि रहस्यवादी श्रनुभव प्राप्त करने के लिए 
. भयत्न करना होता है, परल्तु प्राप्त हो जाने पर प्रतीत यह होता है मानो 
इच्चछाश्नक्ति ठहर गई हो भौर व्यक्ति के ऊपर किसो ऊँचो सत्ता ने प्रधिकार 
कर लिया हो। इसके कारण कभी कभी व्यक्ति भविष्य-कपन भादि 
घमत्कार भी करने लगता है । 


इसके बाद जेम्स एक महत्त्वपूर्ण वात यह कहता है कि इस स्थिति 
का कुछ सम्बन्ध सम्भवतः रोगों से भी है। विभिन्न नशोलो वस्तुमों के 
उपयोग से भो कुछ-कुछ रहस्यवादो स्थिति का अनुभव होता है। इसीलिए 
साधु संन्यासी भांग, गाँजा, शराब भ्रादि का प्रयोग करते है । इनके कारण 
उनके स्नायु तन्त्र जैसे खुल जाते हैं श्रोर उनको चेतता को विशालता 
तथा एकता की पनुभूति होने लगती है। इसके विपरोत ग्रम्भीरता की 
सामान्य स्थिति में चेतना संकुचित श्रौर निराश सी रहती है | शराबी की 
दशा में रहस्यवादी भ्रनुभव का एक श्रंश निहित होता है। नाइट्रस 
ग्रावस्ताइड के प्रयोग से तो वहुत्त तीम् रूप से ऐसी चेतना का झनुभव होता 
है, प्रतीत होता है मानो सत्य के स्तर पर स्तर खुलते जाते हों। यह 
भनुभव जेम्प्त मे स्वय भी किया था। इसकी व्याख्या करते हुए वह कहता 
_है कि सम्पूर्ण मानवी चेतना में बोद्धिक अर्थात्‌ जीवन के क्रियाकलाप को 
समभते बूमने तथा संचालित करने वाली चेतना का झंश थोड़ा ही है; 
इपके पभतिरिक्त जो चेतता का सागर है, वह बहुत भिन्न प्रकार का है, 
तथा बही ऐसी श्रवस्था में व्यक्ति के लिए खुल जाता है। 


रहस्यवादी स्थिति प्राप्त होने का मनुष्य पर परिणाम क्या होता 
है ? यद्यवि ज़ेम्स यह स्वीकार करता है कि श्रोक व्यक्ति रोगी से भी 
हो जाते हैं, परन्तु श्रन्य व्यक्तियों पर भ्रच्छा परिणाम होता है। वे बहुत 
श्राशाबादी वन जाते हैं तथा जीवन के प्रति उनका दृष्टिकोण ईइवरवादो, 
वह भी प्रद्देतववदी, हो जाता है। तात्पर्य यह कि लगता है, मानो प्रात्मा 
ब्रह्म में एकाकार हो गई है भौर यह वड़े आनन्द की पनुभूति है। परन्तु 
यहां वह यह भी स्वीकार करता है कि विभिन्न घर्मों तथा समुदायों में यह्‌ 
अनुभव भिन्न प्रकार का होता है, जैसे हिन्दू साधना में ही इसके भ्रद्वेत, 
इंत, विशिष्दाद्व॑त, शुद्धाईत भादि झ्मेक प्रकार है। ईसाई रहस्यवादियों 


जेम्स ११३ 


कै अनुभव भी विभिन्न प्रकार के हैं शौर वे ठीक से समझ में भी 
नहीं श्ाते । 

इस सब विवेचन के बाद वह कुछ महत्वपूर्ण निष्कर्ष निकालता है, 
जो वस्तुपरक प्रध्ययन के श्रच्छे उदाहरण हैं। पहला निष्कर्ष यह कि 
जिन व्यक्तियों को रहस्पवादी श्रनुभव होते हैं, उन्हें उनकी सत्ता पर पूरा 
विश्वास हो जावा है, जिसका उन्हें ग्रधिक्ार भी है | दूसरा निष्कर्प यह 
कि यह प्रवस्था प्राप्त करके भी उनमें ऐसा कोई स्पष्ट परिवर्तन प्रकट नहीं 
होता कि उसके समीपी व्यक्ति इसकी सत्ता का श्रतर्क भाव से विश्वास कर 
सकें | तीसरा निष्कर्ष यह कि इससे यह सिद्ध होता है कि चेतना पूर्णतः 
बौद्धिक ही नहीं है, उसके बहुत से भाग भ्रन्य प्रकार के भी हैं, जो मदत्त्व- 
पूर्ण हूँ प्रोद जिनकी जाँच की जानी चाहिए । 

तात्पयं यह कि बुद्धि को रहस्यवादो प्रनुभूति की सत्ता को 
श्रस्वोकार करने का कोई प्रधिकार नहीं है। इसके विपरीत, रहस्य- 
वादियों को भी यह भ्रधिकार नहीं है कि वे उन व्यक्तियों पर ध्पने 
श्रनुभवों को श्रेष्ठता को लादें, जिन्हें उनकी कोई भ्रावष्यकता महसूस 
नहीं होती । इसका एक कारण तो यहो है कि इन झनुभवों का कोई एक 
रूप स्थिर नहीं हो पाया है भर इनमें बड़ी विविधता है। इसके कुछ 
रूप तो हानिकर भी हो सकते हैं । 
७७909 
इस सब के वावजूद भी जेम्स ने स्वयं एकत्ववादी सिद्धान्त न मानकर 
बहुत्ववादी सिद्धान्त ही स्वीकार किया । उसने कहा कि कुछ विषयों में 
विश्व भ्रवदय एक है, परन्तु प्रन्य विषयों में वह भनेक है। जैसे काल” 

* तथा देक्ष भौर श्राकर्षण, विद्युत झ्रादि के नियमों में विश्व एक है, यद्यपि 

ये नियम भी कुछ स्थितियों में टूट जाते हैं। मनुष्य मात्र ऊपर से एक 
समान होते हुए भी प्रत्येक व्यक्ति भिन्न है। इसके भ्रतिरिक्त इसमें विविध 
प्रकार के प्राणी तथा भ्रन्य पदार्थ भी है हीो। इन सब का कोई एक 
निश्चित उद्देश्य तथा दिशा भी नहीं दिखाई देती, मानव समाज तथा 
प्रकृति को सभी वस्तुओं में निरन्तर प्रान्तरिक संघर्प चल रहा है। विश्व 
में थोड़ा सा संगठन भौर भ्नुशासन भ्रवश्य है परन्तु पूरी तरह नहीं। 
इसलिए बहुत्ववादी प्विद्धान्त ही उचित प्रतीत होता है । 

इसी प्राघार पर जेम्स अपना घामिक दर्शन भी प्रस्तुत करता है। 
सर्वेशक्तिमान परमसत्ता की कल्पना उसे पसन्द नहीं है। नम उसका ईदवर 
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ऐसा है जो विश्व के जीवन से भ्रलग बैठा रहकर धानेन्द करता रहती 
हो अथवा लोगो को केवल डराता घमवाता भ्ौर आदेश देता रहता हो । 
उसका ईश्वर सोमित शक्ति वाला तथा मानवता का सहायक है। वह 
यह भी कहता है कि ईइवर एक न होकर अनेक भी हो सकते है। यह 
भी हो सकता है कि वह शक्ति में या शाम मे, भथवा दोनो मे ही, सीमित 
हो | परन्तु वह जो भी हो, वह हमारे जोवन तथा प्राद्शों का मित्र है 
भरौर हमारी घ॒र्म को व्यावहारिक झ्ावश्यकतामो को पूर्ण करता है। यदि 
हम अपने सभी कत्तंव्यो को भली भाँति निभाते रहे, तो वह हम से प्रसन्‍न 
रहेगा और हम भी उसके उद्देश्यों को ससार मे पूरा करते चलेंगे। 


जेम्स नियतिवाद को स्वीकार नहीं करता। वह कहता है कि 
मनुध्य भ्रपनी प्रवृत्ति के ग्नुसार धर्म तथा दर्शन वो स्वीकार करता है, 
उनकी सत्यता या प्रसत्यता के बारण नहीं करता | ये श्रवृत्तिया भूलत 
दो प्रकार को हैं--कोमल भौर कठोर । कोमल प्रकृति वाला व्यक्ति सहज 
विश्वासी होता है भ्रौर एकता, आशावाद, नियति तथा श्रादर्शों भ्ौर 
रूढियो को स्वीकार करता है॥ कठोर 7कृति वाला व्यक्ति सन्देहो शोर 
यथायवादी होता है झौर प्रमेकता, निराशावाद, स्वतन्त्रता, जडवादिता 
भादि की शोर उन्मुख होता है। कुछ व्यक्ति इनके बीच की स्थितियों में 
रहते हैं. तथा उनमे दोनो प्रोर के गुण थोडे-योडे होते हैं। जेम्स स्वये 
अ्रपने श्राप भर श्रपने दर्शन को कठोर की श्रेणी मे रखता है, यद्यपि उसमें 
बुछ गुण कोमल श्रेणी के भी हैं। उसके प्नुसतार श्रृष्टि एकत्ववादी नहीं 
है जिसमे सभो प्राणी किसी परमसत्ता की इच्छाप्रो का पालन कर रहे है। 
न वह ऐसी पूर्ण ही है जिसमे व्यक्ति एक यन्त्र मात्र हो। सृष्टि मे प्रत्येक 
व्यक्ति को बहुत सीमा तव' अपना जीवन चुनने तथा भविष्य बनाने था 
विगाडने की स्वतन्त्रता है। यहा नियति ही सव कुछ नही है, कर्म भी 
कुछ है और प्राय बहुत महत्त्वपूर्ण भी सिद्ध होता है 


परन्तु प्रमाण किसी भी पक्ष के लिए कुछ नही है। न तो स्वेशक्ति- 
मान सत्ता का कोई प्रमाण है, न सीमित परमस्त्ता का। इसी तरह न 
नियति का कोई अ्रन्तिम प्रमाण है, न स्वतन्त्र इच्छा का। कुछ व्यक्ति 
नियतिवाद के पालन से ही बहुत लाभान्वित हो जाते है। इसलिए प्रमाण- 
हीन विपयो मे निर्णय करने के लिए मनुष्य को अपने स्वार्थों तथा हितो 
का ही अमुख विचार मरना चाहिए । किसी न किसी रूप में ईश्वर का 
विश्वास समग्र मानव जाति और इतिहास का एक प्रमुख तथा केन्द्रीय 
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प्रंग रहा है। इससे उसकी उपयोगिता ही सिद्ध होती है। परल्‍्तु जिम 
क्षेत्रों में इसकी उपयोगिता न हो, उनका परित्याग भी कर देना 
चाहिए। 

भ्रमरता के विषय में जेम्स ने निश्चित रूप से कुछ नहीं कहा है। 
बैसे भ्रपने जीवन के झम्तिम दिनों में वह श्राध्यात्मिक जगत्‌ की सत्ता में 
विश्वास करने लगा था । वह कहता है कि में यह नहीं मानता कि विश्व 
में प्रनुभव का सर्वोत्तम रूप मानवी श्रनुभव ही है। जिस तरह हमारे 
पालतु कुत्ते श्रौर विल्लियां घरों में हमसे सम्बन्धित होते है, उसी तरह 
हम भी सृष्टि की विभिन्न वस्तुओरों से सम्बन्धित हैं। ये पशु हमारे कई 
ऐसे कार्यो में भाग लेते हैं, जिनका उन्हें कोई ज्ञान नहीं होता । इसी तरह 
हम भो किरहीं प्रज्ञात रूपों में विश्य के साथ सम्बद्ध हो सकते है । 


परन्तु वह दर्शन को मृत्यु की मीमांसा नहीं मानता) इसी 
जीवन के विकास की समस्याप्रों में उसे रुचि थी। स्वय॑ श्रपने जीवन में 
भी वह विविध प्रकार के सामाजिक तथा व्यक्तिगत कार्यों में लगा रहा । 
वह।निराश प्रौर बेसहारा व्यक्तियों को घोरज और विश्वास देने के लिए 
सर्देवाउ्यत रहता था। वह मानता था कि प्रत्येक व्यक्ति में सुरक्षित 
शक्तियां होती है जो विपरीत परिस्थितियों तथा संकटों में ही प्रकट 
होतीः हैं श्रीर इसलिए वह सबसे यहो कहता था कि इन शक्तियों का पूरा 
उपयोग करना चाहिए। युद्ध में नष्ट होने वाली बिपुल मानव शक्ति की 
बहू कंड़ो मिन्दा करता था झौर कहता था कि लड़ाई की यह प्रवृत्ति प्रकृति 
के विरुद्ध इस्तेमाल की जाय तो मानवता का कितना लाभ 'हो। लोग 
जंगलों को काठें, मौसम को वश्य में करें, नयी बस्तियां बसाएँ और 
शोगों;को नध्ट करें तो उनकी दाक्ति का दुरुपयोग होने के स्थान पर ऐसा 
उपयोग हो कि इतिहास चकित रह जाय । 


“.« . अस्त में जेम्स ने अपने दर्शन को मौलिक अनुभववाद ( [र8तांट्वो 
फगाएपंसंधय ) का नाम दिया इसमें पहले अनुमान किया जाता है, 
फिर तथ्य का वर्णन किया जाता है और अन्त में एक सामान्य परिणाम 
निकाला जाता है। यह स्थिति कुछ ऐसी है कि, जो व्यवहा रवादी नहीं हैं, 
वें.भी इसे स्वीकार कर सकते हैं। जेम्स ने यह भी कहा कि व्यवहारबादी 
भी इसे मानें ही, यह श्रावश्यक नहीं है। वस्तुतः जेम्स मे अपने दर्शन 
से एक ऐसा व्यापक सम्मेलन सा निर्माण कर दिया जिसमें बहुत से 
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व्यक्ति भाग ले सकते हैं श्ौर भपने झपने विशेष वक्तव्यों फो भी प्रस्तुत 
कर सकते हैं। 


इसमे सन्देह नही कि जेम्स ने दार्शनिक चित्तन को एक नया रूप 
दिया, जीवन की दैनिक समस्याप्रो से उसको समीपता स्थापित की और 
एक नया यथार्थवादी दृष्टिकोण प्रस्तुत किया । कुछ विद्वानों का मत यह 
भी है कि उसे शुद्ध रूप से दाशनिक नही माना जा सकता श्ौर उसकी 
मीमांताएँ बुद्धि को पूरी तरह सन्तुष्ट नही करती। इसलिए उसके बाद 
फे कुछ दाशनिको ने नए ढंग से इसी दर्शन को विकसित किया। परल्चु 
बुद्धि भी प्रत्येक बात का निर्णय कर ही सकती है, इसका क्या भरोसा है। 
मरने से कुछ हो मित्रट पहले जेम्स ने लिखा--'श्रन्तिम निर्णय कुछ भी 
नही है। जो निर्णय हो चुका, उस्तका भी निर्णय कोन कर सकता है ? 
बताने योग्य कोई भी भाग्य नही है, न कोई परामर्श ही है। विदा ! ” 


जेम्स 


ज्याँ पाल सात्रे 
१९०५- 
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पस्वित्ववाद का झंकुर डेनमा्क में फूटा श्रौर फ्रांस तथा जमंनी में फैला 
तथा विकसित हुमा | शाखाएँ भी इसकी दो हो हुईं--ईश्वरवादी श्लौर 
झनीश्वरवादी प्रथवा धामिक और घमंहोव। ईश्वरवादी शाखा में स्वयं 
किकोंगार्ड के भ्रतिरिक्त जर्मन दाशनिक कार्ल यास्पर्स तथा फ्रेंच दार्शनिक 
गैब्नील मार्सेल भ्राते हैं। दूसरी अनोश्वरवादी छाखा में मुख्य हैँ. जमंन 
दाशंनिक मार्टिन हीडेयर, तथा प्रोंच दाशंतिक ज्याँ पाल सात श्रोर 
अल्वेयर कामू । परन्तु इन सब में सात्र ने जितनी भ्रधिक ख्याति पाई, 
उतनी किसी श्रन्य ने नहीं प्राप्त की। सात्र ने ही अ्रस्तित्ववाद को 
साहित्य भौर दशेन के एक सिद्धान्त के रूप में विश्वव्यापी बनाया झौर 
लोगों को उसकी विशेषताश्रों के प्रति चुम्बक की तरह भाक्षष्ट किया। 
उसकी ख्याति में कुछ प्रंश कुख्याति का भी है क्योंकि उसने प्रेम तथा 
सेवस को बड़े बीभत्स रूप में चित्रित किया है भ्रोर समग्र मानव जीवन 
तथा प्रकृति--प्रयवा श्रस्तित्व मात्र को--एक भ्रजीब चिपचिपे, लेसदार 
पदार्थ के रूप में प्रस्तुत किया है। यह एक झजीव घुटन, उम्रत झौर गंदगी 
से भरा वातावरण है-जो वास्तव में आज की गहन संघर्पशील जिदगो 
का ही वातावरण है, भ्रौर जो सात्रे की सभी साहित्यिक कृतियों में समान 
रूप से विद्यमान है। मनुष्य फे अकेलेपन भौर वेबसी को सात्र बड़े प्रभावी 
झौर नाठकौय रूप में व्यक्त करता है और गहत्त्वपूर्ण कार्य वह यह करता 
है कि उसका विधिपूर्वक विश्लेषण करके उसके श्राघार पर एक नए दर्शन, 
,नई जोवन-हृष्टि श्रौर नए मानव मूल्यों का प्रतिपादन प्रस्तुत करता है। 
कहानी, उपन्यास श्रौर नाटक तथा दाशनिक विवेचन के ग्रन्थों का समान 
अधिकार से प्रणयन करके सात्र ने साहित्य और दशन को परस्पर सम्बद्ध 
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कर दिया है, एक को दूसरै का पूरक वना दिया है या कहे कि दोनो का 
विवाह ही करा दिया है। वास्तव मे यह फ्रेंच सस्कृति को ही विशेषता 
है कि उसमे साहित्य श्रौर दाशनिक चिन्तन साथ-साथ चलते है। इससे 
जोवन दर्शन के वहुत समीप झा जाता है भौर दर्शन को पढते हुए लगता 
है कि हम कोई हवाई बातें नहीं पढ रहे, श्रपितु रोजमर्रा की प्रपनी 
जिंदगी को जरा गहराई से देखने समझने का ग्रयत्त कर रहे है। काम ने 
भी जहा दर्शन भश्ौर राजनीति पर ग्रन्य लिखे, वहा नाटक तथा उपन्‍्यासो 
में अपने दृष्टिकोण को व्यक्त झ्लौर विश्लेषित करने का प्रयत्न किया | 
सेक्स धादि की वहुत उख्ाड पछाड करने के कारण प्राय. लोग 
सा को हलका समभ लेते है और उसे पूरा पढने का घीरज भी नही 
जुटा पाते। अ्रदेक व्यक्तियों को उसके कथनों मे परस्परविरोध दिखाई 
देता है, जो वुछ ग्रश में सही भी है। परन्तु एक श्रोर तो उसका काम 
भी पूरा नही हुआ है--१९६५ मे वह्‌ ६० साल पूरे करेशा-भर दूसरो 
झोर उसके अपने ही दर्शन के प्रतुसार सधप ( ८०शा१०६ ) सत्ता का 
भ्रावश्यक गुण हैं। इसलिए परस्परविरोध भी कुंछ श्रेश तक आवश्यक 
हो सकता है, या इसके बाद ही सम्मवत बह पूर्ण वस्तु प्रकट हो जिसमे 
विचार के सभी पक्ष समंजस की स्थिति को प्राप्त कर सकें । सन्‌ १९६० 
में प्रकाशित उसके नये ग्रन्य 'क्रिटीक श्राव दि डायलैक्टिकल रीजन!, प्रथम 
खण्ड, से यह समजस होता प्रतीत होता है। इसमे उसने माक्सवाद को 
एक नया रूप देने की चेष्ट की है श्रौर उसे ऐतिहासिक पूर्वनिश्चय के 
सिद्धान्त से मुक्त कर चयन की स्वतन्त्रता प्रदान की है। इसे 'अस्तित्व- 
वादी माक्संवादः कह सत्रते हैं। वास्तव मे मावसंबाद या साम्यवाद का 
विरोध उसमे निहित कठोर मियन्त्रण श्रौर व्यक्ति की परतन्त्रता के कारण 
हो किया गया। दलित और दरिद्र को ऊँचा उठाने के उसके उद्देश्य भौर 
प्रयत्न को भ्रभी भी स्वीकार किया जाता है। स्वय सात्र की मान्यता भी 
यही रहो है भौर जीवन भर वह शायद इसोलिए माक्संवादी बता रहा। 
कामू, पोंटो श्रादि उसके साथी जहा इसी प्रइत पर उसके विरोधी हो गए, 
बह रोशनी की इस किरण से चिपका रहा शोर अब उसे एक नई व्याख्या 
त्तथा एक नया रूप देने का प्रयत्न कर रहा है। इस ग्रन्य के श्रगले खण्ड 
बताएँगे कि वह अपने कार्य में कहा तक सफल होता है। दूसरे खण्ड मे 
वह विश्व इतिहास की व्याख्या करके यह बताएगा कि समग्र मानवता का 
भ्न्तरग सत्य एक ही है । एक बात में तो वह सम्भवत्त. श्रभी ही सफल 
हो गया है--कि उसने सत्ता या मानवी सम्बन्धों के सधर्प का कारण खोज 


रु 
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निकाला है। वह कहता है कि यह संघ भोजन या श्रन्य झावश्यक 
वस्तुओं की न्यूनता श्रौर प्रभाव के कारण उत्पन्न होता दै। जहां यह 
प्रभाव कम होता है या नहीं होता, वहां संघर्ष भो कम होता है या नहीं 
होता--उसके स्थान पर सच्चा प्रेम, सहयोग श्रादि उत्पन्न होता है । शायद 
यह बात बहुत ह॒द तक सच है। प्रतः संघर्ष मप्ट करने के लिए वस्तुश्रों 
का भ्रभाव नष्ठ करना चाहिए। 

७6७0० 

वैसे सात्रे की पहली प्रमुख रचना उसका उपन्यास 'नौसिया! ( पि7589 ) 
है जिसमें भ्रत्यन्त सफलतापूर्वक श्रस्तित्ववादी दर्शन को व्यक्त किया गया 
है। इसमें रॉक्वेन्टिन नामक एक व्यक्ति की डायरी है जो श्रठारहवीं 
शताब्दी के एक माक्विस का जीवन-चरित्र लिखने में लगा है। तीसवर्पीय 
रॉक्वेन्टिन का न कोई परिवार है, न मित्र, श्रौर न उसके पास कोई 
निश्चित काम-धंधा है। पर व्यक्तिगत साधनों से उसे कुछ भाय होती 
रहती है, श्लौर उसे किसी पर निर्भर करने फी प्रावश्यकता नहीं होती। 
वह स्वतन्त्र व्यक्ति है। जहां चाहे घूम-फिर सकता है, जो चाहे कर 
सकता है। परन्तु भ्रपनी इस स्वतन्त्रता से वह सुखी नहीं है । उस्तका यौन- 
जीवन भी उत्साहरहित है। वह बड़ी घुटन महसूस करता है भर 
बिन्ताप्रों से श्र॒स्त रहता है। सब तरह की स्नायविक दुर्वलताएँ उसे 
सतातो हैं । 


.. . रॉक्वेन्टिन वर्तमान गुग के मनुष्य का प्रतिनिधि है। संसार उसके 
लिए असह्य हो उठा है। परन्तु इस सम्पूर्ण कष्ट तथा कलेश में वह अपनों 
सत्ता को गहराइयों या उसके सच्चे रूप को समझ लेता है। कष्ट को सब 
अनुभृतियां उसके लिए श्राध्यात्मिक सत्ता की सूचक है, मनोवेज्ञानिक 
संकट के लक्षण उतनी नहीं है । इनके कारण वह सत्ता के भीतर प्रवेश पाने 
में समर्थ होता है। वह प्रत्येक वस्तु को जोवित महसूस करता है, जैसे वे 
स॒व उस्ते छू रही हों। भौतिक पदार्थ उप्ते चिपचिपे भोर लेसवार से भ्रतीत 
होते हैं। इस कारण उसे मतली या उबकाई ( )8०६९७ » सो श्रातो 
रहती है। मतली को चरमावस्था में वह अनुभव करता है कि सृष्टि 
की योजना में किसी भी वस्तु--भौर मनुष्य-की सत्ता 'भावश्यक नहों 
है, यह मात्र 'आानुपंगिक' है प्रौर इसका स्पर्श गोंद जेसा लिवलिबा है। 
इस तथ्य से उसे बड़ी परेशानों होती है, परन्तु वह इससे भाग नहीं 
सकता। 
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वास्तव में यह एक भहंत्त्वपुण उपलब्धि है। सामान्यतया सृष्टि की 
एक सुगठित और सुब्यवस्थित वस्तु माना जाता है जिसमे प्रत्येक प्राणी 
एक दूसरे के लिए आवश्यक, प्रकृति की हर वस्तु औद घटना परस्पर 
पूरक और सामजस्यपूर्ण तथा मनुष्य का जीवन बडा उन्नत और उपयोगी 
हैं। इस सब को चलाने वाला एक ईश्वर भो माना जाता है जो बड़ी 
योग्यता झौर कुशलता से श्रपना कार्य कर रहा है। यदि यह सच है तो 
संसार में इतने कष्ट, संघर्ष श्लौर क्लेश क्यो है? अनेक दार्शनिकों ने 
श्रपने-अपने ढग से इम प्रश्न का उत्तर दिया है, कई ने ईश्वर को मार ही 
डाला है, परन्तु सात्र का उत्तर सबसे श्रगोखा है। वह कहता है कि जीवन 
तथा उसकी सत्ता भ्रावश्यक न होकर आनुषगिक ( (०४78८०८ ) है, 
इसलिए सृष्टि मे उसकी सुरक्षा भी निश्चित नही है। प्रत्यक्षतः यह बात 
सत्य लगती है भ्रौर बड़ो भयकर प्रतीत होती है। इसे नाढकीय ढंग से 
प्रस्तुत करते हुए सा कहता है कि यदि यह ठोक हो तो मेरी जीभ 
कनखजूरे मे परिवर्तित हो सकती है ।? तात्पर्य यह कि सृष्टि के निश्चित 
नियम न होने के कारण कुछ भी घटित हो सकता है । 


इस सब भे सात्र ईश्वर का नकार तो करता है परन्तु उध्की 
प्ावश्यकता को बड़ी तीब्रता से महसूस करता है। ईश्वर को तर्क से 
काटते हुए भी जैसे वह उसके बिना रह नही सकता । यह तक की विरोधी 
आर भावध्रवणता के बहुत समोप की वात है। यह सच है कि अस्तित्व- 
वाद झारम्भ से ही रोमाटिकता से सम्बन्धित रहा हैं श्रौर वह पूर्णतः 
तटस्थ होकर विचार नही कर पाता | एक झआलोचक ने भ्रस्तित्ववाद के 
झनीखरत्व को 'ईश्वरहीन ईश्वरीयता' कहा है : 'ऐसा ईश्वर जो आस्था के 
रूप मे न होकर भी श्रस्थिरता के स्लोत के रूप मे विद्यमान है--जिसको 
सत्ता एक विश्वेप प्रकार के सन्देहों से प्रुष्ट होती है ।” 

सत्ता की झानुपंगिकता से सार्च्र यह परिणाम सिकालता है कि 
विह्व में सब स्वतन्त्र हैं, मनुष्य भी स्वतन्त्र है। मह बात भी अत्यन्त 
महल्वपूर्ण है। इसका तात्पर्य यह हुआ कि नियति और भाग्य भी कुछ 
नही है भर मनुष्य स्वतः अपने लिए जिम्मेदार हैं। बह मशीन का पुर्जा 
नही है, खुद भ्रपते भाग्य का विधाता है। इसलिए मनुप्य को जिम्मेदार 
होना चाहिए और जो जिम्मेदारी को स्वीकार नही करते, थे दोपी हैं। 
सात्र कहता दे कवि नियति या प्रकृति किसो भी व्यक्ति को उसके जोवन 
का कारण और उद्देश्य नही प्रदान करतो, यह उसे स्वय ही दूदना होता 
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है। 'नौसिया! का नायक जब यह समभ लैता है, तव तय' करता है कि 
रचनात्मक साहित्य के अणयन में वह अपने जीवन का कारण और 'उद्देइय 
प्राप्व करेगा । साहित्य से ही उस्ते मुक्ति प्राप्त होगी । हि 

इस उपन्यास ने भ्रस्तित्ववादो विचारकों में सात्र॑ का सिवा बिठा 
दिया। तब उसको श्रवस्था केवल ३३ वर्ष को थी। इन्हों दिनों उसका 
एक कहानी-संग्रह भी निकला जिसकी अश्लं,लता से लोग चकित रह गए । 
फिर उसने (दि फ्लाइज' (मविखयां) नामक एक नाटक लिखा। इन 
दिनों फ्रांस पर नाजियों का श्रधिकार था और फ्रच साहित्यिक सुप्रसिद्ध 
प्रतिरोध आन्दोलन चला रहे थे। प्रत्येक नई रचना की कड़ी जाँच होती 
थी। नाटक को खेलने की अनुभति तो मिल गई परन्तु जब उसकी 
असलियत का पता चला, तो उसे रुकवा दिया गया। इसका नाथक 
ओोरेस्टेस जब बहुत दिन बाद घर लौटता है, तो पाता है कि उसकी माँ से 
अपने प्रेमी से सिलकर राज्य पर भ्रधिकार कर लिया है भौर उसके पिता 
को मार डाला है। सर्वेत्र मविखयां मिनभिना रही है। उसे देवताओों का 
भ्रादेश होता है कि वह राज्य छोड़ दे, परन्तु वह ऐसा नहीं करता श्रौर 
झपनी माँ तथा उसके पति को मार डालता है। 

इस नाठक में जहां एक ओर जर्मन अत्याचारियों और उनके 
सहयोगी फ्रेंच नेताझ्रों को मारने का सदेश है, वहां दूसरी प्लोर श्रस्तित्व- 
वादी दर्शन को अभिव्यक्ति भी। नायक देवताओं से कहता है कि मैं 
तुम्हारे ग्रादेश को स्वोकार नहीं करता। मनुष्य स्वतन्त्र है। इसलिए वह 
भ्रपने नियम खुद बना सकता है । वह कहता है कि राजा और रानी को 
मारकर मैंने श्रपने इसी नैतिक नियम का पालन किया है। मनुष्य 
देवताओं से कम नहीं है । फिर वह यह भी कहता है : “मनुष्य भी देवताओं 
को हो तरह अकेला है, दोनों की पोड़ा एक है।! 

इसके बाद 'रोड्स ट्‌॒ फ्रोडम' के नाम से सात्र ने चार खण्डों का 
“एक उपन्यास लिखना शुरू किया, जिसे वह पूरा नहीं कर सका। इसका 
नायक, मैथ्यू, स्वतन्त्रता की खोज में प्रपना सारा जीवन व्यर्थ कर देता है । 
अन्त में उसे यह स्वतन्त्रता प्राप्त होती है, पर कहाँ ?---उस गुंबज में जहां 
छिपकर वह जमंनों को भ्रपनी बन्दूक का निशाना बना रहा है-उसके 
अन्य साथी चुप बेठे सन्धि को प्रत्तीक्षा कर रहे हैं! मैथ्यू के जीवन फे 
प्रन्तिम क्षण जमेनों को मारते हुए व्यतीत होते हैं श्लौर इस क्रूर कृत्य से 
उसे श्रपरिमित प्रसन्नता होतो है। उसे अनुभव होता है कि उसने सच्चो 
स्वतन्त्रता को पा लिया है। 
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* परन्तु यहाँ सात्र का भ्रतली अभिप्राय स्पष्ट नहीं होता। वया 
भातंक हो स्वतन्त्रता है ? शायद फ्रांस की पराजय के उन काले दिनों 
में दुर्बलता कै'नाश का यही उपाय रहा हो | भ्रतः युद्ध काल के लिए यह 
दर्शन मान्य हो सकता है, ,अ्रन्य सब कालों गा सामान्य काल के लिए 
नहीं । परन्तु इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि सात के जीवन-दर्शन में 
हिंसा को स्थान है । उसके बाद के नाटकों मे भी राजनोतिक उद्देश्यों को 
पूर्ति के लिए हिंसा तथा अन्य कुकृत्य कराए गए है श्रौर उनका समर्थन 
किया गया है ) यहां यह दृष्टव्य है कि कामू ने इसके विपरीत अहिसा का 
समर्थन किया है| सा्् कहता है कि मानवतावादी राजनीति को भहिसा 
को नैतिकता का इसलिए परित्याग कर देना चाहिए क्योंकि अऑहिसा का 
सम्बन्ध वास्तविक जीवन तथा उसकी समस्याओ्रों से न होकर धर्म, चिन्तन 
तथा लोकोत्तर जीवन से है। राजनोति इस संप्तार की वस्तु है और संसार 
बहुत दोपपूर्ण है ! श्रतः दोष को दोप ही काट सकता है । 

सात के धाचार-शास्त्र में ध्वंस और नाश को पुरा स्थान प्राप्त है। 
इसका कारण सम्भवतः उसका अंशतः माक्संवादी होना है। दार्शनिक 
होते हुए भी सात्र जनता के कष्टों को बड़ी तीन्रता से महसूस करता है 
श्रौर हर समस्या पर लड़ने के लिए आ खड़ा होता है। यह एक बड़ों 
बात है। सन्‌ १९४६ में उसमे अपने ढंग के मा्सवाद का प्रचार करने के 
लिए एक पत्निका निकालना झुरू किया और दो साल बाद एक संस्था 
भी स्थापित की ) पर यह सब वुद्धिजीवियों तक ही सीमित रहा, मजदूरों 
में इसका कोई प्रचार नही हो सका, इसलिए उसने फिय इल्हें बन्द कर 
दिया। इसके बाद उसने यही निश्चय किया कि कम्युनिस्ट पार्टी के साथ 
रहकर ही काम करना चाहिए झौर उसे ही झपने ढग पर लाने का प्रयत्त 
करना चाहिए। व्यावहारिकता का यह उदाहरण अच्छा है। भ्रतः उसने 
अ्रपने सब मित्रों को छोड़ दिया श्रौर पार्टी के साथ हो गया। सोवियत 
रूस ने श्रपने यहां बुलाकर उसको खातिर भी कौ। इस सबसे प्रकट 
है कि सात के भ्रस्तित्ववाद में समाज की ठोस भलाई का भो महत्त्वपूर्ण 
स्थान है। वह जहां व्यक्ति को श्रपने श्रति पुरी तरह ईमानदार बनाना 
चाहता है, उसे अपने जीवन तथा मूल्यों का निर्माता बनाना चाहता है-- 
भले ही ये मूल्य कितने भी लए क्यो न हो--व्रह्ा वह उसे समाज का 
क्रिपाशील हितचिन्तक और उसके लिए लड़ने वाला स्ेनिक भी बनाना 
चाहता है। साप्त में विचार और आचार एक दूसरे से घनिष्ट रूप में 
भावषद्ध हैं । 
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' झ्ात्र॑ विचार की भ्रपैक्षा भ्राचार को अधिक महत्त्व देता है। उसके 
नाटक, 'नो एक्शिट”, से यह स्पष्ट है। इसमें तीन चरिभ्न हैं--दो स्त्रियां 
- भौर एक पुरुष । ये तीनों नरक भोग कर रहे हैं। पर इनका वरक अपने 
ही कारण है, कोई दूसरा इन्हें कप्ठ नहीं देता। बड़ी उम्र की स्त्री, 
इनेस, छोटी उम्र की एस्टेला को समलिगी ढंग से प्यार करती है परन्तु 
एस्टेला उससे नफरत करती है भौर पुरुष, गाप्तिन, को चाहती है। पद 
गापिन उसप्ते न चाहकर इनेस को चाहता है भौर इनेस उससे दूर भागती 
है। इस्टेला श्लौर गाधिन अपने नरक आराने का कारण छिपाते हैं, पर 
इनेस नहीं छिपाती । आखिरकार गार्सिन को अपनो दुर्वलताएँ बतानी 
ही पड़ती हैं। पर वह कहता है कि भले हो मैंने कार्य दब्बूपत के किए 
हों, मेरी झ्रात्मा या प्रकृति वोर है। इनेस हँसकर उसे बताती है कि 
मनुष्य जो करता है, वही होता है । या्तिन कायर ही है क्योंकि उसके 
काम कायरता के रहे है। इस तरह सात जहां यह वत्ताता है कि हम खुद 
श्रपने नरक हैं, वहाँ वह यह भी बताता है कि मनुष्य के लिए कार्य प्रमुख 
है, विचार नहीं। यह नई भौर महत्त्वपूर्ण बात है। अपने परिप्रेक्ष्य में 
वह सच भी लगती है। 
७ ७90७9 
शुद्ध दर्शन के क्षेत्र में सा का सबसे महत्त्वपूर्ण शोर प्रसिद्ध ग्रत्थ हैं 'बींग 
एंड नथिगनेस' | द्वितीय महायुद्ध के श्रन्तिम वर्षों में इसका प्रकाशन 
हुप्रा । इस ग्रन्थ का वेहद प्रचार हुप्मा भौर इसने अस्तित्ववाद को फ्रांस के 
बुड्धिजो वियों का फैशन बना दिया। इसमें सा सत्ता के प्रइय को नई 
दृष्टि से देखता है। भ्रनुमववादियों की तरह वह यह नहीं मानता कि 
चूंकि मैं खुद श्रपनो सत्ता का श्रनुभव करता हैं, इसलिए 'मैं? हूँ। इसके 
विपरीत वह यह कहता है कि मेरी सत्ता इसलिए है क्‍योंकि दूसरे मेरा 
झनुभव करते हैं। संसार के अन्य व्यक्ति मुझे देखते हैं, मेरा व्यवहार 
देखते हूँ श्रौर उनको देखकर ही में श्रपने को देख पाता हूँ, श्रपनी सत्ता 
का झनुभव कर पाता हूँ । उत दूसरों के कारण और द्वारा ही मेरी 
सत्ता है। 
सार कहता है कि इसो तरह उस दूसरे या उन दूसरों को सत्ता भी 
मेरे कारण है। हम सब एक दूसरे को “दृष्टि! के माध्यम से श्रपना भ्रनुभवः 
करते हैं। इस “दृष्टि' को सात्र बहुत महत्त्व देता है। दूसरे की दृष्टि 
मेरे भीतर प्रवेश करके एक विशेष प्रकार का 'स स्वरूप ग्रहण कर लेती 
है भौर उससे मुझे भ्रपनी सत्ता का बोध होता है| 
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पर इस कारण मेरी स्वतस्त्रद्ा भी कुछ अंशों में छिन जाती है । 
इसी तरह उस दूसरे या दूसरों की स्वतन्त्रता भी छिन जाती है। यानी 
हम दोनों था हम सब अपने भीतर ही एक दूसरे से सम्बद्ध हो जाते हैं। 
पर इसी कारण हम में पारस्परिक संघर्ष ( ००१०६) भी उत्पन्न होता 
है। इस संघर्ष की अ्रभिव्यक्ति 'शर्म' के भाव में होतो है। 'शर्म' के हो 
कारण हम एक दूसरे को स्वीकार करते हैं। यदि संसार में मेरे श्रलावा 
कोई ओर न होता, तो मेरे किसी भो काम को कौन देखता और मुझे 
दर्म भी क्‍यों लगतो ? पर तब में अपनी सचा का अ्रनुभव ही नहीं 
कर पाता। 


लज्जा के इस पारस्परिक सम्बन्ध की प्रभिव्यक्ति, सात के श्रनुसार 
दो प्रकार के यौनावार में होती है : आत्मपीड़क यौन सम्बन्ध 
( ॥[850८०7४5॥ ) श्र परपीड़क यौन सम्बन्ध ( $०0]57 )॥ पहले में 
व्यक्ति दुसरे के सामने बिलकुल भुक जाता है श्रौर श्रपनी स्वतन्त्रता उस्ते 
दे देता है, दुसरे में वह अपने साथी को भुका लेता है और स्वतन्त्रता छोन 
लेता है। इस तरह प्रेम सस्वन्ध भी एक प्रकार का संघर्ष ही है भौर शुद्ध 
प्रेम की प्राप्ति सम्भव ही नही है। मेरा तुम्हे प्यार करने का यही भर्थ 
है कि मैं अपने लिए तुम्हारा प्यार चाहता हूँ। इसके विपरीत तुम्हारा 
प्रेम भी इसलिए है कि मैं तुम को प्यार करें, अतः ये प्रेम कभी सफ़ल 
नही हो सकते । इसके उद्योग मे हम चाहे जितना एक दूसरे में प्रविष्ट 
हों, परिणाम निराशा हो होगा। इस निराशा से दुःखो होकर भी मनुष्य 
श्रात्मपो डक थौन सम्बन्ध ( ](३5०८आं७आ ) की ओर भुकता है! योनिच्छा 
को भी सार्भ केवल छरीर-सम्वन्ध की इच्छा नही मानता, उस चेतना को 
प्राप्त करने की इच्छा मानता है जो इच्छित शरीर को श्रर्थ भौर एकता 
प्रदान करतो है। वह कहता है कि यह इच्छा भी पूरो नहीं हो सकती, 
क्योंकि इच्छा को तुष्दि से उसे सुख प्राप्त होता है, भौर सुख इच्छा को 
मृत्यु है। 

सात सम्भवतः पहला दार्शनिक है जिसने प्रेम तथा योन सम्बन्धों 
को कोई दार्शनिक व्याख्या प्रस्तुत करने की चेष्टा, की है । इससे लोग 
झसहमत हो सकते हैं, परन्तु यौन व्यापार जीवन का एक महत्त्वपूर्ण भौर 
प्रबल श्रंग है, श्रतः इससे विरत होना सम्भवतः उचित नहीं। इस 
समस्या को दाशलिक परिप्रेक्ष्य मे सही सही समभते का प्रयत्न भ्रत्यावश्यक 
और सराहनीय है। इससे ही इस समस्या की विविध उलमनों का, 
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जिनमें मनुष्य भ्राज घुरी तरह फेंसा हुआ है झौर जो सब इसीलिए 
साहित्य में भी श्रभिव्यक्त होने लगी हैं, हल हो सकेगा। 


सात प्रेम और मित्रता के सहज सम्बन्धों को भी स्वीकार 
करता है। परन्तु यह कहता है कि ऐसे सम्बन्धों से व्यक्ति को श्पनी 
सत्ता का बोध नहीं होता, क्योंकि वह तो संघर्ष के कारण ही प्रकट हो 
पाती है। संघर्ष को भो वह नितान्त श्रावश्यक नहीं मानता। एकिजि- 
स्टेन्शलिज्म एंड हयूमेनिज्म” में उसने कहा है कि हमें भ्रपनी स्वतन्त्रता 
प्राप्त करने के साथ ही दूसरों की स्वतन्त्रता का भी आदर करना चाहिए। 
कुछ लोग उसकी इस मान्यता को उसके संघर्ष-सिद्धान्त का विरोधी 
मानते है परन्तु सार्म खुद इसे श्रपने संघर्ष-सिद्धान्त की 'सावंजनीन! व्याए्या 
मानता है। जो भी हो, वह इससे मनुष्य-मनुष्य के भाईचारे का मार्ग 
खोल देता है । प्रपने दार्शनिक क्रियाकलाप के दूसरे अध्याय में बह भव 
इस मानवतावादी और समाजवादी व्यवस्था को ही रूप देने की चेब्टा 
कर रहा है! 
७०0० 


विचार के धनी इस प्रतिभा-पुत्र का जन्म सन्‌ १९०४ में पेरिस में हुआ 
था। पर उसकी माँ जर्मन थी ्रौर नाना थे सुप्रसिद्ध प्रल्वर्ट श्वीत्जर के 
एक पुरखे। वे जर्मन भाषा के प्रोफेसर थे भौर उन्हीं के घर में सात का 
बचपन बीता | जब वह दो वर्ष का था, तभी उसके पिता की मृत्यु 
हो गई | पर जब वह ग्यारह वर्ष का हुआ, तव उसकी माता ने दूसरी 
शादी कर ली और सात्रे को अपने सोतेले पिता के साथ रहने झाना पड़ा । 
१३ वर्ष की अवस्था में उस्ते अपनी शिक्षा पूर्ण करने पेरिस भेजा गया। 
दर्शन में उसने विशेष योग्यता श्रजित की श्रौर सर्वप्रथम रहा। द्वितीय 
रहने वाली थी एक छात्रा, सिमोने दे व्यूवॉय, जिसके साथ उसका घनिष्ट 


सम्बन्ध स्थापित हो गया | यह छात्रा भी झागे चलकर श्रन्तर्राष्ट्रीय 
ख्याति की लेखिका बनी | 


साम्यवादो प्रभाव के कारण ये विवाह को &६ूर्जुम्रा' मानते थे। 
इसलिए इन्होंने विवाह तो नहीं किया, पर साथ भ्रव तक रहते श्रा रहे हैं। 
ब्युवॉय बच्चे पैदा करने से नफरत करती थी भ्रौर घरेलू श्रौरत का जीवन 
बिताना नहीं चाहती थी । वेसे वह सात्र की प्रपेक्षा लम्बी और सशक्त 
है श्रौर उसको वीड्धिकता भी विलक्षण है। नारो हृदय भ्रौर सम्बस्धों 
का उसने बड़ा श्रच्छा विडलेषण किया है। दोनों में मिलकर रेस्त्राँ में 
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खाने और होटलो मे सोने की जिंदगी स्वीकार की और विस्तर लठकाये 
सारे यूरोव मे घूमते फिरे। 


शिक्षा पूरी करके सार्न दर्शन का अध्यापक हो गया परन्तु उस्ते 
नोकरियाँ कस्बों मे ही मिली / लडाई शुरू होने पर उसे सेना में जाना 
पडा पर दृष्टि दुर्वंल होने के कारण उसे मोर्चे पर लडने नही भेजा गया 
झौर क्लक का साधारण काय ही दिया गया | युद्ध से पूर्व उच्ते एक साल 
बलिन में रहने का अ्रवस्तर मिला। यह समय उससे होडेगर, यारपर्स 
श्रादि श्रस्तिप्ववादी जमंन दाशंनिको का अ्रध्ययन करने में बिताया। 
साहित्य में भी उसे रुचि थी श्रौर साहित्य के माध्यम से दार्शनिक विचारा 
को व्यक्त करने की कला पर उसने विशेष ध्यान दिया। 


शोप्ा ही उसने लिखना प्रारम्भ चर दिया। पहले उसमे प्रस्तित्व- 
बाद के दर्शन पर कुछ सामान्‍य ग्रन्थ लिखे, फिर अपना प्रसिद्ध उपन्यास 
नौसिया' लिखा। इसके प्रकाशित होते ही चारो भोर उत्तकी पूछ होने 
लगी। इस उपन्यास के नायक को उसने तरह तरह के भयो से ग्रस्त 
दिखाया है। सच यह है कि उस्ते खुद भयकर €वप्त सताया करते थे भौर 
उसे लगता था कि केकडे उसका पीछा कर रहे है। पर शीघ्र ही उसने 
इन सब बातो पर विजय पा ली । 


सम्भवत इस सफलता के कारण हो उसकी नियुक्ति पेरिस के 
समीपस्थ एक स्थान में हो गई झऔौर वह पेरिस मे आकर रहने लगा। 
युद्ध के समय उसे जो काम मिला, वह इतना मामूली था कि वह बहुत्त 
से खाली समय मे अपना उपन्यास लिखता रहता था। नाज़ियो के श्रागरे 
बढ़ने पर, सनू १९४० में, उसे बन्दी बसा लिया गया परन्तु मेडिकल 
परीक्षा के समय उसने कुछ ऐसी तिकडम की कि वह छोड दिया गया। 
छूटकर वह पेरिस लौट श्राया श्ौर मार्क्सवाद भ्रादि की गोष्टियाँ करता 
रहा। प्रव उसने नाटक लिखना भी शुरू क्िया। दि फ्लाइज़' नामक 
नाटक उसने एक विश्येप प्रदर्शक के लिए लिखा पर प्रदर्शक ने यह माटवा 
लेने से इनकार कर दिया | तब नाटक एक भ्रब्य प्रदर्शक के पास ले जाया 
गया, जिसने एक विज्येप घटना के कारण इसे लेना और खेलना स्वीकार 
कर लिया। नेरन नामक एक करोडपति ते प्रदर्शक से कहा कि मैं इसका 
खर्च दूँगा। बाद मे पता चला कि मेरन के पास घेला भी नही है, परन्तु 
तब तक प्रदर्शक इसकी तैयारी म इतना भागे वढ चुका था कि उसे छोड 
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नहीं सकता था। नाटक सफल रहा परन्तु शीत्र ही उस पर रोक लगा 
दी गई। 

युद्ध के बाद उसके और सब ग्रन्थ निकले जिनकी चर्चा को जा 
चुकी है। उसने दो जीवनियां भी लिखीं--वादलेयर तथा सेंट जेनेद की-- 
जो इसलिए महत्त्वपूर्ण है क्योंकि उसने इनदोनों के पथ भ्रष्ट तथां अ्रपराधी 
होने के मनोवैज्ञानिक कारण भ्रस्तुत किये है और उनके जीवन की 
अस्तित्ववादी व्याख्या की है। ऐसे ही व्यक्तियों को वह युग के जीवन की 
प्रतिनिधि प्रभिव्यक्तियां मानता है । 


इस समय वह म।वसंवादी दर्शन और समाज-व्यवस्था के दोपों को 
दूर करने का प्रयत्न कर रहा है। वह इसमें कहां तक सफल होगा, यह 
भविष्य ही बताएगा। ६9 
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ह्वाइट्हेड के अंगांगिवाद ( 07847ंआ॥ ) को १९वीं शताब्दी की सर्वेपिदि 
दार्शनिक उपलब्धि माना जाता है | कहा जाता है कि उससे जितना लाभ 
हम नही उठा रहे, उतना भ्रागामी शताब्दियाँ उठाएँगी। परन्तु उसका 
दर्शन इतना जठिल है कि ग्रासानी से समभ में नही श्राता । कांठ को तरह 
उसने भी सूक्ष्म गणित की सहायता से विषयों की मोमांसा की है श्रौर 
नए नए दाब्दों को गढ़कर तथा पुराते शब्दों को नए प्र्थों में प्रयुक्त करके 
उस्ते बेहद कठिन बना दिया है । इसके अलावा उसने विशान की नवीनतम 
शोधों के श्राधार पर ही भ्रपनी समस्त चिन्ता का महल खड़ा किया है। 
यदि वैज्ञानिक ज्ञान के प्रति इस युग में तीम्र भाकर्षण न होता, तो 
सम्भवतः उसके चिन्तन की श्रोर कोई ध्यान भी न देता भोर उसकी सब 
किताबें लिखो की लिखी ही रह जाती। रसेल के साथ पग्रेश्तिपिया 
मंथमैटिका? लिखकर भो उसने काफी ख्याति भ्रजित कर ली थी, जिससे 
लोगों को उसके परवर्तों लेखन की ओर ध्यान देना ही पड़ा । 

श्रन्‍्य दर्शनों से छ्वाइटहेड का दर्शन अपने भौलिक आधारों में ही 
भिन्न है। यह सापेक्षता सिद्धान्त तथा भ्राणविक भौतिकी पर श्राधारित 
प्रकृति की कल्पना को अपने चिन्तन का आरम्भ विन्दु मानता है। पहली 
बात वह यह कहता है कि हमे स्थिर या भ्र्घ-स्थिर विश्व की घारणा के 
स्थान पर गतिशील विश्व की घारणा स्वीकार करनी चाहिए । भव तक 
यह माना जाता था कि विश्व श्रणुसद्द्य ऐसे तत्वों से बना है जो अपने 
चाहा सम्बन्धों में तो परिवर्तित होते रहते हैं, परन्तु भीतर से ज्यों के 
त्यों बने रहते हैं। विज्ञान की नई झोघों ने इसे गलत सावित कर दिया 
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है। इसलिए हमारे दाशंनिक विचारों में भी तदमुरूप परिवर्तन होना 
चाहिए। 


इस दृष्टि से पहली महत्त्वपूर्ण बात यह है कि जहाँ श्रव तक अणुप्रों 
को भ्रन्तिम तत्त्व माना जाता था, वहाँ श्रव इलेक्ट्रन तथा प्रोदन को प्रन्तिम 
तत्त्व माना जाने लगा है। ये इलेक्ट्रन तथा प्रोटन अणुप्नों की तरह ठोस 
पदार्थ नहीं हैं--वे चाहे जितने भी लघु क्यों न हों-जो झ्राकाश में स्थान 
घेरते हैं; ये विद्युत्‌ शक्ति के रूप है भौर देश में स्थान नहीं घेरते। 
इसका तात्पये यह हुप्ना कि पदार्थ मूलतः शक्ति है और शक्ति अनवरत 
क्रिया के अ्रतिरिक्त कुछ नही है। इस धारणा के श्राधार पर प्रकृति की 
जो कल्पना की जायगी, वह गतिशील ही होगी तथा शक्ति, क्रिया और 
गति की ही परिभाषा में उसे समभने का प्रयत्त करना होगा। निश्चय 
ही यह एक बड़ी क्रान्तिकारो वात है। इससे चिन्तन का सम्पूर्ण ढाँचा ही 
यदल जाता है भौर मुख्य वात यह सामने श्राती है कि सूक्ष्म जगत्‌ के 
चिन्तन में बिलकुल नीचे उतर जाने पर ठोस पदार्थ जरा भो शेष नहीं 
रहता, शक्ति श्रौर गति ही शेप रहती है। इसका एक महत्त्वपूर्ण परिणाम 
यहू होता है कि संसार की किसी भी वस्तु को अ्रन्य सब वस्तुओं से पूर्णतः 
अलग-धलग तथा झ्पनी सुनिश्चित सीमाझ्रों में वन्द नहीं माना जा सकता। 
इसका तात्पर्य यह भी है कि संसार की हर यस्तु अन्य सब वस्तुओ्ों से उसी 
तरह सम्बद्ध है, जैसे समुद्र की लहरें एक दूसरे से सम्बद्ध होती हैं। यानी 
' यह विश्व एक तरल पदार्थ हे और इसकी सब वस्तुएं एक दूसरे से 
घतम्तिष्टतः प्रावद्ध 'हैं । हे 


इस दशेन को दूसरी महत्वपूर्ण बात यह है कि, जैसा पश्राइंस्टीन 
श्रादि की शोधों ने प्रमाणित किया हैं, देश श्लौर काल स्वतन्त्र तथा 
भ्रन्तिम तत्त्व न होकर सापेक्ष भर परस्पर-निर्भर हैं। देश के बिना काल 
का ज्ञान नहीं हो सकता और देश को नापने के लिए काल का अ्रध्ययन 
श्रावश्यक है। इनकी श्रभ्रिन्नता से चतुःआ्रायामी देश-काल की धारणा 
बनती है । अब तक काल का एक झायाम झौर देश के तीन झायास, जो 
दोनों पृथक्‌ है, माने जाते रहे हैं। ह्वाइटहेड उन्हें संयुक्त कर देता है। 
पर साथ ही वह यह भी कहता है कि, जिस तरह वस्तुएँ अ्रन्ततः बाक्ति 
श्रौर क्रिया मात्र रह जाती है, उसी तरह देश और काल भी शक्ति तथा 
हा से अधिक कुछ नहीं है। इस प्रकार मौलिक तत्त्व दक्ति और क्रिया 
ह्दीहै। ४ 
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पेंरन्तु इसका एक मनोर॑ंजक निष्कर्ष यह है कि देश श्र काल एक 
नही हैं, 'वे अनेक हैं, . प्रथवा देश-काल भ्रनेक है । यह इस तरह कि देश 
“विभिन्‍न समसामपिक प्रेक्रियामों के ऋम या सम्बन्ध के भ्रतिरिक्त कुछ नहीं 
/है भौर काल विभिन्‍न प्रसमसामयिक या क्रमशः धटित होने थाली 
घठना्रों के श्रतिरिक्त कुछ नहीं है, -तथा जो घटनाएँ किसी एक दृक्टि- 
फोण से किसी दर्शक को समसामयिक या प्रसमसाममिक प्रत्तीत होती है, 
“मै ही घटनाएँ किसी दूसरे दशक को किसी दूसरे दृष्टिकोण से भिन्‍न प्रतीत 
हो सकती है। हमें श्रासमान में बहुत से सितारे दिखाई देते है। इन सब 
का प्रकाश विभिन्‍न समयों में हम तक पहुँचता है । यदि हम. इस वातशका 
विचार करें तो हमें प्रतीत होगा कि जो सितारे हमें इस समय यहां से 
समसामयिक दिखाई देते हैं, थे ही किसी श्रन्य ग्रह के दशक को भिन्न 
स्थिति में दिखाई देंगे | श्राज हमे कोई तारा जैसा दिखाई देता है, किसी 
श्रन्य दर्शक को वैसा हो वह दस साल“बाद या पहले दिखाई देगा। ससार 
की भ्रत्य सव घटनाओ्रों के सम्बन्ध में भी यही होता है ! इससे यह सिद्ध 
हुआ कि जितने दशक हों, उतने ही देश-काल भी होगे या जितने दृष्टि- 
कोण श्रथवा वस्तुओं को अझनुमव करने के प्रकार हों, उतने ही देश- 
काल होंगे। 
परन्तु इस्द्रियों की सहायता पे हमें संसार जंसा विख्ाई देता है, .यह्‌ 
इससे बहुत भिन्न है। यह एक कठिनाई है जिसका स्पष्टीकरण किए 
बिना श्रागे बढ़ा नही जा सकता । द्वाइटहेड ने इसे स्वीकार किया झौर 
कहा कि इन्द्रिययोचर जगत्‌ पर आधारित ज्ञान मोमांसा का शास्त्र कुछ 
भूलें कर बैठा है, मदि उनको दूर कर दिया जाए तो वह विज्ञानसम्मतत 
जगत्‌ का विरीधी वही लगेगा | इसलिए वह मीमांसा का घुधार करता 
है भौर पहली बात यह कहता है कि द्वेत गलत है। प्रकृति का वास्तविक 
रूप श्रोद दिखाई देने वाला रूप दो वस्तुएँ नही हैं, वे एक ही हैं। जंसे 
यहू मानना कि वस्तुओं में हमें जो रंग दिखाई“देते है, वे उनके श्रपने मही 
“होते बल्कि नेत्रों से-उनके रूप के टकराने के कारण उत्पन्न होते हैं; यानी 
“रंग, बू, ध्वनि भ्रादि भ्रसलो नही है, श्रसली-वस्तु केवल विद्युत शक्ति 
“हो है। नही, दोनों भ्रसली हैं। ह्व/इट्हेड प्रकृति को इस तरह टुकड़ों मे 
बाँटने का विरोध करता है श्रौर कहता है कि यदि हम इन्द्रियानुभव पर 
श्रविदवास करेंगे, तो हमें भ्पने शरीर, मस्तिष्क -आदि पर भी, जिनके 
कारण इंद्रियानुभव होते हैं, श्धिदबास हो सकता 'है। वस्तुतः दोनों 
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अभिन्न हैं श्रौर भले ही रंग 'वया' है, इस प्रश्न का उत्तर मिल जाएं, धौद 
रंग वर्यो' है, इसका न मिले, पर दोनों की एकता नष्ठ नहीं होती । 


परन्तु इसका तात्पर्य यह नहीं कि मस्तिष्क क्रियाहीन सर्चलाइड« की 

.तरह है जो वस्तुओं को प्रकाशित करता है। वह खुद भी वस्तुन्नों को 

रूप देता है और तब उन्हें भ्रनुभव करता है। प्रकृति इंद्रियों के द्वारा 

मस्तिष्क में प्रवेश करती है श्रौर उसके अपने भनुसौर भनुभूत होकर बाहर 

निकल जाती है। इसलिए प्रत्येक इंद्रियानुभव में निर्णायक वस्तुएँ तोन 

होती हैं--काल और देश में प्रनु भवकर्ता वी स्थिति, अनुभवकर्त्नी इन्द्रियों 
का स्वरूप और व्यक्ति के भ्रव तक संचित विचार | 


इसी तरह दृश्य पदार्थ श्लोर हृष्टा भी दो और परस्पर स्वततन्त्र नहीं 
हैं। विषय झौर वस्तु में संसार का विभाजन गलत है। दृ५ष्टा दृश्यजगत्‌ 
का ही एक भाग है। इसलिए जगत्‌ की उसकी अनुभूति स्वयं जगत्‌ के ही 
एक भाग हारा उसकी अनुभूति है। ऐसी प्रत्येक अनुभूति को सम्पूर्ण 
जगत्‌ के व्यवस्थित दर्शन में योगदान करने का पूर्ण श्रधिकार है। इस 
प्रकार इन्द्रिय-ज्ञान प्रकृति और जगत्‌ सम्बन्धी हमारे दर्शन का भ्राधार तो 
है, परन्तु हमें पप पग पर उसका विवेचन करके गलत घारणाश्रों से उसे 
मुक्त करते रहना चाहिए और प्रकृति के भ्पने पूर्णानुभव से उसकी संग्रति 
बिठाते रहना चाहिए । 

शान वया हैं ? साधारणतया ज्ञान को एक निष्क्रिय सत्ता माना 
जाता है। परन्तु उपरोक्त परिस्थिति के अनुसार ज्ञान वह है जो प्रकृति 

.. के एक भाग के उसके शेप भाग से टकराने पर उत्पन्न होता है। श्रतः, 
ह्वाइटहेड इसे पूर्ण श्रौर श्रंस का क्रियात्मक सम्बन्ध मानता है और सत्र 
प्रकार के ज्ञान फो मुलतः आत्मज्ञान हो कहता है । इसीलिए इंद्रियानुभव 
में वह भनुभूत वस्तु के साथ साथ अनुभवकर्ता को भी महत्त्व देता है। 
जैसे यदि भ्रांख किसी वरतु को देखती है, तो वस्तु के साथ साथ श्राँस की 
' झपनी आन्तरिक क्रिया का भी महत्त्व उतना ही या उससे झ्धिक है। 

अ्रतः यदि भरा, कान, द्वरीर, मस्तिष्क आदि की उपेक्षा की जाएगी तो 
प्रकृति के साथ भनुभवकर्ता के घनिष्ट भौर प्रवाहमय सम्बन्ध की भी 
उपेक्षा हो जाएगी, जो ठोक नहीं है । 

यहां ह्वाइटहेड एक झौर महत्त्वपूर्ण बात कहता है। साधारणतया 
जगत्‌ के अनुभव में अन्य इंद्रियों से उपलब्ध ज्ञाव की श्रवेक्षा ग्राँखों से 
प्राप्त ज्ञान को अधिक महत्त्व दिया जाता है। इस ज्ञान से भनुभवकर्ता 
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और जगत्‌ के मध्य एक खाई सी प्रतीत होती है, क्योकि ने से प्राप्त 
ज्ञान स्थिर प्रकार का होता है--उसमे सब वस्तुएं एक स्थान पर ठहरी सी 
प्रतीत होती हैं। यह ठीऊ नही है। और चूंकि विकास-क्रम मे दृष्टि 
सबस्ते बाद मे उत्पन्न हुई है, इसलिए उसको महत्त्व भी कम दिया जाना 
चाहिए। यह जीवन के व्यवहार के लिए बहुत उपयोगी होते हुए भी 
उसकी वास्तविकता पर सबसे कम प्रकाश डालतो है | प्तः झन्य इद्वियो 
से प्राप्त ज्ञाव को ज्यादा महत्त्व देना उचित है। वह ज्ञान भत्यन्त क्रिया 
शील प्रतीत होता है तथा उससे अ्नुभवकर्ता और जग्तू के घनिष्ट 
सम्बन्ध का भी स्पष्ट बोध होता है। स्पर्श, घ्राण, स्वाद और ध्वनि से 
प्राप्त ज्ञान ऐसा ही है, जिसे श्रधा व्यक्ति जान सकता है। वह सदा 
यह प्रनुभव करता है कि वह विश्व की शक्तियो के साथ साथ चल रहा 
है, उनसे श्र॒लग कही द्वीप के रूप मे स्थिर नही है। 


इसी तरह ह्वाइटहेड चेतवा को मन का झनिवाय गुण नही मानत्ता 
श्ौरन यह मानता है कि सभी श्रनुभव चेतनापूर्ण ही होते हैं॥ चेतना 
मन की वह उच्चतम अ्रवस्था है जो उसे कभी कभी ही प्राप्त होती है । 
भ्रनुभव या भावना का सहारा लेकर वह आग की लौ की तरह उठती है। 
जीवन मुख्यतः श्रचेतन है, उसमे जब मन उत्पस्न होता है, तो उसका भी 
बहुत सा भाग प्च्ेतन ही रहता हैं। परन्तु सृष्टि मे जितना भी जीवन 
है, वह सभी भनुमव करता रहता है। इसी मे चेतना उत्पन्न होतो है जो 
चिंतन भौर दर्शन का श्राघार बनती है। फिर इसीलिए दर्शन उस सब को 
छोड़ देता है जो अचेल है, भौर इस तरह एक वडी गलती कर बैठता 
है। परन्तु उसे भावना भोर सहज ज्ञान की सहायता से भ्रतेतवन जगत्‌ के 
झनुभव की भी छानवीन करना चाहिए | 
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इस प्रकार सही ढंग से ज्ञान और अनुभव को ग्रहण करने पर विश्व का _ 
जो स्वरूप बनता है, वह मूलत- गत्यात्मक और परस्पर-सम्बद्ध है। यह 
गति भी सभी पदार्थों मे उसके सभी घरातलों पर पाई जाती है भर एक 
दूसरे को गति से सम्बद्ध होती है। जीवित प्राणियों की गति अजीब 
पदार्थों की गति से भिन्‍न नहीं होती । एक का प्रभाव दूसरे पर पडता ही 
रहता है भ्रौर जीवित प्राणी भ्रपनी गति को प्राप्त करने के लिए बहुत कुछ 
झजीवो पर निर्भर करते हैं। मनुष्य को झात्मा भी उसके शरीर तथा 
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बाह्य जगत्‌ पर निर्मर करती है। भात्मा के सभी. भावः हथा सुख दुख - 
वाध्म जगत्‌ के प्रति प्रपनी प्रतिक्रिया के श्रतिरिक्त कुछ'भी नहीं होते -। 


ह्वाइट्हेड कहता है कि भौतिकी में जो वस्तु ' क्रियाशील ' शक्ति है, 
वही जीवित प्राणियों में भावनात्मक 'प्रवलता है। विकास के माध्यम से* 
यह वहाँ तक पहुँची है। परन्तु विकासवादियों की श्रद्ृत्ति' साघारणतया 
उच्चतर को निम्वतर के आधार पर समभने की रही है। वे जड़' के 
सहारे जीवन की व्याख्या करना उचित समझते हैं। परन्तु ह्वाइटहेड” 
इसका विरोध करते हुए कहता है कि हमें उच्चतर के झ्राधार पर निम्नतर' 
को समभने की चेष्ठा करना चाहिए। उसके झनुसार यह मानना अधिक 
सह्दी है कि जड़ में जीवन तथा मन के कण छिपे हैं जो घोरे धीरे व्यक्त 
हो रहे हैं। यह ग्रादर्शवादी दृष्टिकोष है भौर “रचनात्मक प्रगति! 
(९०४०९ 20ए०॥०८) का सूत्र पकड़कर चलता है। क्रिया भले ही 
ऊपर से देखने पर अंधी और निरुददेश्य प्रतीत होती हो, परन्तु वह वास्तव 
में ऐसी है नहीं। दर्शन का काम क्रिया के इसी श्रंघेपन को बेघना होता 
है। उस्ते विश्व का श्रर्थ, उद्देश्य तथा दिशा ढूंढने का प्रयत्न करते रहना 
चाहिए । यह उद्देश्य है 'रचनात्मकता' का, जो परम सिद्धान्त या सिद्धान्तों 
का सिद्धान्त है। यह 'रचनात्मकता? ही ह्वाइटहेड के दर्शन का भारम्भ- 
बिन्दु है। 


भ्रव इस सिद्धान्त के अनुसार जीवन के 'सभी, अनुभवों ' को समझने” 
की चेष्टा करते हैं'। ह्वाइटहेड इकाई के रूप में उनः सूक्षम। भ्रनुभवों। की! 
करपना करता है जो हमें एक'ही देश-काल में प्राप्त होते हैं। भ्रनुभव की 
ऐसी.“बूंदों' से मिलकर भनुभव के 'समूह? 'वनते'हैं। मेज, कुर्सी या' पेड़ 
का प्रनुभव समूह भ्रनुभव है जो बहुत से देश-कालों में फंला ' है। किसी' 
रंग, या ध्वनि या कल्पना का पश्नुभव पहले प्रकार का श्रनुभव है-कुर्सी 
या मेज़ के सम्भव सुक्ष्मतम श्रंश का भ्रनुभव भी ऐसा हो भनुभव” है'| इसे 
वयाय सत्ता! ( ॥0ए्४ स्गातो9 ) का नाम दिया गया है भर श्रगणित- 
यथार्थ सत्ताप्रों' से सामूहिक सत्ता! ($0लं०ए ० स््ांतं०5) का, 
जो बुद्धिगम्य हो सके, निर्माण होता है। 'सामूहिक सत्ता? में परिवर्तन- 
होता रहता है--जंसे काल के विभिन्न विन्दुश्नों पर. विद्यमान रहने* वाली 
मेज बदल-सकती है--पर “यथार्थ सत्ता? अपरिवर्तेनीय है क्योंकि यह काल- 
के एक हो विन्दु पर-रहती है भ्ौर जन्मते ही मर जाती है, बनते हो नष्ट: 
हो जाती है। 
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हि यथार्थ सत्ता? यद्यपि क्षणिक होती है और उसे यूरो तरह ग्रहण नहीं 
कया जा सकता, परन्तु विचार की सहायता से उसके निर्माता तत्त्वों का 
विश्लेषण झवहय किया जा सकता है) पहला भौर मुख्य तत्त्व तो 
“रचनात्मकता! ही है जो विद्यमानः जगत्‌ के तत्त्वों से उसका निर्माण- 
करती है। संसार में रचनात्मकता को बनाई अ्रगणित "यथार्थ सत्ताएँ! 

पहले से ही होती है, जो सभी अपने-प्रपने प्रभाव देकर नई सत्ता को 

बनात्ती हैं। द्वाइट्हेड इस वात पर वल देता है कि सभी सत्ताएँ नई- 
सत्ताओं को बनाने मे योगदान करती हैं, ऐसा नहीं है कि केवल कुछ 

सत्ताएँ ही योगदान करती हों। अतः प्रत्येक सता सम्पूर्ण जयत्‌ को - 
अभिव्यक्त करता है। परन्तु नई सत्ताएं 'नई! इसलिए होती हैं वर्योकि 
“उनके निर्माण में पुरानो सताएँ विभिन्न परिमाणों मे योगदान करती हैं। 

यही रचनात्मकता है, जो नवीबता को उत्पन्न करती है। जिम शझलो के. 
द्वारा विश्व की विभिन्न सत्ताएँ एक नई सत्ता को जन्म देती हैं, उसे /रचना- 

त्मक संयोजन! ( (९४४०९ 5).7ध6थ5 ) कहते हैं । 


चूकि रचतात्मकता इस या उस सत्ता का निर्माण करने में चयन” 
की स्वतन्त्रता फा उपयोग ऋरती हैं, इसलिए यह मानना उचित हैकिः 
निर्मित सत्ताग्रों के भ्रतिरिक्त भी दूसरे प्रकार की सत्ताएँ'बनाईं जा सकती 
है। इनको 'सम्भावित सत्ताएँ! ( ?0६छ४धंछ खाधध्र०४ ) या 'अनंत 
वस्तुएं! ( 77/९770] 09]९८४५७ )- कहते हैं । 'अनत* वस्तुएँ? ठोस रूप 
पथ रण करेंवया न करें, यहे रचनात्मकता पर निर्भर करता है, परन्तु रूप: 
ग्रहण करने को पूरी सम्भावना उन्हे उपलब्ध होती है। ये वह साँचे- 
हैं जिनमें रचनात्मकता सत्ताग्रों की ढलाई करती है। परन्तु चूंकि नई 
सत्ता दो प्रकार की होती है यानो वस्तुपरक ( 0४[४०४ए७ ) जंसे रंग, 
घ्वमि आदि' भौर पभ्रात्मपरक ( 5009[०८7४८ ) जँंसे सुख दुःख' को 
भावनाएं, इसलिए “अनत वस्तुएँ” भी दो प्रकार की ही होतो है--बस्तु- 
परफ और शात्मपरक | इससे प्रकट है'कि यथार्थ सत्ता का निर्माण तभी, 
होता है जब 'प्रनंत वस्तु? उत्तकी रचना में प्रवेश करे। प्रवेश की इस 
प्रक्रिया को ह्वाइटहेड ने 'प्रविशन! ( 7:865&ं०॥ ) नाम दिया है। 


यह हुआ वस्तुपरक रूप में सत्ताओं के निर्माण का विचार-। प्ब 
जरा झात्मपरक रूप में भी उनके निर्माण को देखें क्योंकि" इसके बिना, 
ह्वाइट्हेड के दशंतानुसार, यह विचार पूर्ण ही नही होगा। वह बल“ भी 
झात्मपरक ज्ञान पर ही देता है, वस्तुपरक ज्ञान पद- उत्तना नहीं। उप्तकेः 
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छ शक के 
धयार्थ सत्ता! की तुलना द्वाइटहैड कोष ( 0श। ) से करता हैं ।. तात्पर्य 
यह कि विश्व भ्रमणित कोयो का शरोर है। विविध सत्ताओ के आ्ागार के 
रूप मे विश्व स्वयं भी एक सत्ता बन जाता है। विश्व अनुभवों की एक 
सुत्ंगैठित रचना है और इसे भ्च्छी तरह समझने के लिए इसकी सत्ता 
के झआन्तरिक सगठन को तथा उन सव सत्ताग्नो के पारस्परिक सम्बन्धो 
भर फलस्वरूप उत्पन्न होने वाले गुणो को समकना श्रावश्यक है। यानी 
विश्व के सूक्ष्म झौर स्थूल दोनो रूपो को एक दूसरे के परिप्रेक्ष्य मे 
समभना चाहिए। 
एक सत्ता से अनेक सत्ताग्रो वाले विश्व की श्रोर उन्मुख होने पर 
जो पहली बात दिखाई देती है, वह है विस्तार! ( छिश्तक्षाआए&25७ ) 
की | सूक्ष्म सचाओी से इतना विस्तृत जगत्‌ कैस्ते बन जाता है, इस पर 
आश्चर्य हो सकता है, परन्तु इसमे आशय की कोई बात नहीं, क्योकि 
अनुभव सदा पूर्ण का ही होता है, सुददम की तो वल्पना ही की जाती है। 
यह विस्तार देश ही नही, काल में भी है। सत्ताशो का अनुभव जहाँ देश 
में फैला प्रतीत होता है, वहाँ काल में भो, और इससे सापेक्षता का यह 
सिद्धान्त पुप्ट होता है कि देश और काल मूलत* एक हैँ । 
विश्व का दूसरा गुण है 'सातत्यः ( एणराधाणएा) )। इसमे सत्ताप्रो 
के समूह प्रतिशन्नषण पेदा हो रहे शौर मर रहे हैं। इस सतत प्रवाह की 
* उपेक्षा करता ठीक नही है क्योकि उससे स्थिरता की गलत धारणाएँ 
उत्पन्न होती है। जो भ्रकृति मुझे इस क्षण प्रनुभव हो रही है, वह पिछले 
क्षण श्रनुभव होने वाली प्रकृति का ही परिणाम है और इस सातत्य में 
एक तरह की प्रगति और विस्तार भी होता हैं। वर्तमान क्षण के अनुभवों 
में पिछले सब झनुभवों का इतिहास भी समाहित रहता है और उसमे 
एक झौर अनुभव जुड जाता है। जैसे बफ़े वा गोला खुढकने के साथ-साथ 
बडा होता जाता है, उच्ती चरह यह भी है । 
ससार की जड़, अरधचेतन और चेतन सत्ताम्रो के व्यवहार से त्तीन 
बातें स्पष्टत व्यक्त होतो हैं : क्रि उन सभी में क्रिया विद्यमान है, कि वह 
सब क्रिया रचनात्मक विकास से सचालित एक उद्देश्य की भोर बढ़ती 
हुई वृद्धि बे द्वारा समभी-बूक्री जा सकती है, कि उस उद्देश्य की प्राष्ति ५ 
से नवोदित सत्ता वो झ्ात्म-रचना का महान्‌ '्न्‍्तोप! प्रतुभव 
होता है । 
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यहाँ एक प्रश्न पैदा होता है। पहले कहा गया है कि पुरानी 
'सत्ताओ्ं से नई सत्ताएँ-बनने को सम्भावनाएं अनंत हैं । तो किस सम्मावित 
ःसत्ता को वास्तविक सत्ता का रूप मिले, इसका निर्णय कैसे ःहोता ःहै। 
- उपर्युक्त व्याख्या से-यह प्रतोत होता है कि इसका निर्णय करने वाला 
तत्त्व हैं यथाथे सत्ता का आत्मपरक उद्देष्य--वह उद्देश्य जिसकी पूर्ति 
' या ध्सन्तुष्टि सत्ता को प्रिय है और जिसकी खोज में वह संलग्न है। तो 
बया यह कार्य स्वचालित है ? शायद नहीं। क्योंकि जब हम विश्व के 
विस्तार तथा उसमें जस्मती मरती अगणित सत्ताओों और उनके पारस्परिक 
सामेजस्य भौर एकता पर दृष्टि डालते हैं, तो हमें लगता है कि इन सब 
व्यक्तिगत प्रात्मपरक उद्देश्यों के भतिरिक्त समग्र विदद का एक सामान्य 
(प्रात्मपरक उद्देश्य भी होना भ्रायश्यक है, जो उन सत्र व्यक्तिगत सत्ताप्रों 
के भाष्यम से अपने को व्यक्त कर रहा है श्रौर क्रमिक सन्पुष्टियों से पूर्ण 
इस सतत प्रवाहित विश्व को सम्भव बना रहा है। इस चरम उद्देश्य या 
सिद्धान्त को, जिससे-अन्य सब व्यक्तिगत उद्देश्य निकलते है, ह्वाइटहेड 
ने 'ईदइवर/ (5००) कहा है। यानी ईश्वर वह शक्ति है जो सभी सत्ताग्रों की 
रचना को आन्तरिक रूप से नियन्त्रित और सच्चालित करती है। बही इस 
विश्व की स्थिति, प्रवाह, विकास और सामंजस्य के लिए उत्तरदामी है । 


यह हुआ ईश्वर का वस्तुपरक दृष्टि से विवेचन, भव अआ्रात्मपरक 
दृष्टि से भी उसकी विद्यमानता को देखें | जैसा पहले कहा है, सम्भावित 
“ अनंत्त वस्तुएँ? श्रगणित हैं प्रौर उनमें आत्मपरक अनुभव -की क्षमता भी 
होती है । ये वस्तुएँ एक दूसरे से घनिष्ठत: सम्बद्ध भी हैं ही। * झतः उन 
गसब के संयुक्त मनुभव को ग्रहण करने तथा उससे 'तुष्ठ होने वाली “भी 
“कोई एक वस्तु होनी चाहिए, जहाँ ये सभी अनुभव समन्वित और एक 
“होते रहें। झौर यह वस्तु यथार्थ सत्ता से भिन्न श्रौर पूर्ववर्ती भी होनी 
“चाहिए वर्योकि अनंत-वस्तुएँ भी यथार्थ सत्ताथों को पूर्वेवर्ती हैं। भ्रतः 
हम 'ईखर' के रूप में उठ मौलिक वस्तु को वल्पना त्वंसंगत रूप से 
“कर सकते हैँ। पर यहाँ एक महत्त्वपूर्ण वात यह भो हैं कि यह भनुभव 
"सचेत नहीं होता क्योंकि चेतनता बाद में यथार्थ सत्ताग्नों के जम्मने पद 
धाती-है। ईखर भ्रचेतन भावना के.ह्वारा ही- भनंत -वस्तुओं -का -अनुभव 
न्फरता है। 


ईश्वर संसार से पूर्व होने के-साथ-साथ उसमें अनुस्यूत भी है। 
यथार्थ सत्ताप्रों के उदित होने पर वह उतर सब बग भी अनुभव करता दै। 
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इससे सत्ताएँ अनत वस्तुओं की समग्रता से-जो ईश्वर है--सम्बद्ध हौ जाती 
हैं भौर इस तरह एक ऐसे पूर्ण और चेतन अनुभव को जन्म देती है 
जिसमे सब यथार्थ सत्ताएँ श्रौर अनत वस्तुएं सर्मान्चत हो जाती हैं।इस 
ईश्वरीय अनु भव तथा सत्ताओं के सामान्य झनुभवो में अन्तर यह है कि 
जहां सत्ताभ्रो का सामान्य अनुभव उसके अपने रूप तक ही सीमित होता 
है, इस भ्रमुभव में सभी सत्ताझो के सभी सम्भव रूपो का झनुमव एक साथ 
होता है। इस प्रकार ईश्वर न केवल ससार का निर्माता ही है, वह उसका 
सतत साथो भी है। विश्व ज॑से जैसे रचनात्मक विकाप्त के पथ पर आगे 
बढता है, ईश्वर भी उसके साथ-साथ ससार मे उत्तरता रहता है और नई- 
नई सत्ताझ्रो के नए-नए झनुभवों को ग्रहण करता रहता है। इस तरह 
ईश्वर के भ्रनुभव का विषय बनकर विश्व भो देश काल के प्रयाह से ऊँचा 
उठ जाता है और ईश्वर मे प्रविष्ट होकर भ्रमर हो जाता है। पर फिर भी 
उसको यात्रा चलती ही रहती है। 


ईश्वर सम्बन्धी ह्वाइटहेड की यह कल्पना निश्चय हो भ्रद्भुत है। 
इसमें सभी प्रकार की विरोधी मान्यताएंँ सही प्रतीत होतो हैं । वह कहता 
है 'जैंसे यह कहता सही है कि ईश्वर स्थायी है और सस्तार तरल, उसो 
तरह यह कहना भी सही है कि ससार स्थायी है झौर ईश्वर तरल। 
जैसे यह कहना सही है कि ईश्वर एक है और ससार झनेक, उसी तरह 
यह कहना भी सही है कि संसार एक हैं भ्रौर ईश्वर भ्रनेक | जैसे यह 
कहना सही है कि ससार की तुलना में ईश्वर अत्यधिक वास्तविक है, उसी 
तरह यह कहना भी सही है कि ईदवर की तुलना में ससार अत्यधिक 
वास्तविक है। जैसे यह कहना सही है कि ससार ईश्वर मे अनुस्यूत है, 
उसी तरह यह कहना भी सही है कि ईश्वर ससार मे शनुस्यृत है। जंसे 
यह कहना सही है कि ईश्वर सप्तार का प्रतिक्रण करता है, उसी तरह 
यहँ कहना भी सही है कि ससार ईश्वर का भ्रतिक्रमण करता है। जैसे यह 
कहना सही है कि ईश्वर ससार की रचना करता है, उसी तरह यह 
कहना भी सही है कि ससार ईश्वर की रचना करता है ।! 


वैज्ञानिक आधारो से उद्भूत होने के कारण छ्वइटहेड के ईश्वर को 
अपील बडी व्यापक है। परन्तु कई दाशनिक इससे सतुष्ट नही हैं और इसे 
शब्दों का खेल शौर भ्रस्पष्ट चितन का परिणाम मानते हैं। फिर भो समग्र 
रूप मे देखने पर यह मानना पडता है कि ह्वाइटहेड का दर्शन इस युग की 
एक महरवपूर्ण उपलब्धि है जो एक नया वेज्ञानिक दृष्टिकोण देतो है 
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भौर समृचै विश्व को एक समग्रता में प्रस्तुत करती है। ह्वाइट्हेड के 
कारण दर्शन भप-दु-डेट वनकर संसार के वाजार में भ्रा खड़ा हुआ है | 
छ की 
ऐसे क्रान्तिकारी महत्त्व का योगदान करने वाले प्रो, एल्फ्रेंड नाथे ह्वाइट्हेड 
का जीवन बहुत सामान्य श्रौर घटनाहोन रहा । १४ फरवरी, १८६१ को 
इंगलेण्ड के केट नामक स्थान में आपका जन्म हुआझ्ना। केंब्रिज के द्विनिदी 
काल्लेज में आपने शिक्षा प्राप्त की और १८८४ में बी. एं, की डिग्री ली। 
इसके बाद वहीं श्राप गणित के अध्यापक हो गए भ्ौर २७ वर्ष तक 
अर्थात्‌ सन्‌ १९११ तक यही कार्य करते रहे। इसके बाद ज्यामित्ति के 
रीडर होकर झाप लंदन विश्वविद्यालय में चले गए। फिर लंदन बविश्व- 
विद्यालय के कालेज ग्राव साइंस एंड टेक्‍्नालाजी में आप १९१४-१९२४ 
तक एटलाइट मंथमटिकस के प्रोफेसर रहे । इसी बीच भ्रापने अपने शिष्य 
' बरट्ून्ड रसेल के साथ मिलकर “प्रिसिपिया मथमैटिका” लिखी जिसमें 
तर्कशास्त्र से गणित का विकास दिखाया गया है। 

६३ वर्ष की श्रवस्था में श्राप अमेरिका चले झ्राएं श्रौर हारब्ड 
विश्वविद्यालय में दर्शन के प्रोफेसर हो गए | श्रमेरिका में श्राप २३ वर्ष 
रहे और अपनी किताबें लिखते रहे। भाप के दर्शव का विकास 
मुख्यतः अमेरिका में होने के कारण अमेरिकी जन श्रापकी गणना अपने 
देश के दाशनिकों में ही करते हैं। सन्‌ १९३६ में श्रपने थद से रिठायर 
होने के बाद भी आप लेखन कार्य करते रहे। ३० दिसम्बर १९४७ को 
5८६ वर्ष की लम्बी श्रव॒स्था में भ्रापकी मृत्यु हुई | €& 
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अल्बेयर काम 
१९१४-१९६० 
छ 


श्रल्वेयर कामू को 'फिलॉस्फर श्रॉव दि एब्सर्ड! कहा जाता है। जमवरों 
१९६० में मोटर-दुघटना से, ४६ वष की अल्पायु मे ही जब उसकी मृत्यु 
हो गई, तब जैसे नियति ने ही स्वत यह सिद्ध कर दिया कि-हाँ, यह 
ससार और जीवन 'एब्पर्ड! ही है। नही तो, जो व्यक्ति बाकायदा रेल से 
याना करने जा रहा था, जिसका टिकट भी खरोद लिया गया था, बह 
भ्राखिरों समय पर क्यो किसी अन्य के साथ मोटर पर बैठकर चलने को 
उद्यत हुआ | इसके अ्रतिरिक्त, सार झौर मालरो की परम्परा में, तथा 
उनसे बहुत कुछ भिन्न होकर और झागे वढकर भी, वर्तमान समाज, 
परिस्थित्ति, प्रकृति ग्रादि की गहनतम विवेचना करने के बाद जब वह 
गहरी निराशा के अधेरे मे प्रकाश की एक किरण खोजने का उद्योग कर 
ही रहा था--प्रभी उसने इस किरण की झोर संकेत मात्र ही किया था-- 
तभी प्रचानक काल ने उसे बडे ऋरतापूर्ण हम से उठा लिया ** क्‍यों ? 
यह एक महत्त्वपूर्ण सवाल है भ्रौर इसका उत्तर कही नही है। दुनिया को 
बस यही पता चला कि दुर्घटवावश उसकी मृत्यु हो गई है, परन्तु इसी मे 
सृष्ठि, प्रकृति, नियक्षि--या उसे जो भी कहे--मे होने वाली घटनाश्रो की 
मूलभूत 'एब्सडिटी! या श्रसगति छिप्री है। 

यह प्रसंगति श्रपने आप मे एक बडी ही भयकर वस्तु है। जो यह 
सृष्टि भौर जीवन है, उसमे मनुष्य भ्रपनी सत्ता का, भपने कर्मों वा, 
अ्रपनों इच्छाप्रो भोर वासनाओं का, अपने मत शोर बुद्धि का कोई अर्थ 
खोजना चाहता है। वया वास्तव में इन सब का कोई सगत श्र है! या 
नही है ? मान लोजिए, नही है, जैसा कि श्रस्तित्ववादी दाशंनिक प्राय 
मानते है, तो बया किसी सन्‍्तोषजनक श्रर्थ का निर्माण किया जा सक्षता हैं ? 
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अपने पूर्ववर्ती श्रस्तित्ववादियों से श्राग वढ़कर कामू ने यह प्रश्न 
प्रस्तुत किया | इससे पूर्व सात्र ने कहा--“मैं कुछ नहीं हूँ, मेरे पास भी 
कुछ नहीं है। मैं इस संसार में रोशनों की तरह हँ--संसार से अविच्छिन्न- 
परन्तु उसी को तरह मैं भी संसार से श्रलम होकर इधर उघर भटक 
रहा है, पत्थर और पानी की सतह पर भिरथ्थंक होकर तैर रहा हूँ। 
सहारा देने वाला कहीं कोई नहीं है। बाहर--संसार से बाहर, भूतकाल 
से बाहर, अपने श्राप से वाहर सिर्फ मैं ही हूँ ।” इससे भी पूर्व स्टेंढल ने 
कहा था--हम समाज में रहते हुए भी भकेले हैं । इस संसार के लिए हम 
परदेशी की तरह हैं ।! 


हू असंगति तव और भी कठिन और क्रूर हो उठती है, जब 
व्यक्ति उसकी सत्ता का अनुभव कर ले, उसे भली भांति समझ ले तथा 
फिर भी उसी के भीतर रहने, जीवन बिताने के लिए बाध्य हो। कामू 
के प्रनुम्तार यही वर्तमान युग का झाध्यात्मिक संकट है। क़नन्‌ १९४२ में 
जब उसे नोबेल पुरस्कार दिया गया, तब उसने कहा, “मैं ऐसे अ्रष्ट 
समाज में उत्पन्न हुम्रा हूँ, जिसमें प्रसफल क्रान्तियों, पागलपन की हृद तक 
पहुंची व्यवस्थाश्रों, मृत देवी-देवताशोों तथा बेहद घिसी-पिटी विचार- 
धाराप्रों की बदबू घुली-मिली है, जिसमें निम्न श्रेणी की शक्तियाँ प्रत्येक 
उत्तम वस्तु का नाश्व करने में समर्थ हैं, जिसमें बुद्धि इतनी नीचे उतर 
आई है कि वह घृणा और अत्याचार को फैलाने में भी मदद करने 
लगी है।” 


यह एक महान्‌ मानवतावादी द्वारा किया गया समसामयिक समाज 
और युग का विश्लेषण है। एक अन्य अवसर पर उसने कहां था, "इस 
युग के साथ मैं पूरो तरह सम्बद्ध हूँ । इसका विचार मैं निलिप्त रहकर 
नहीं कर सकता । इसका विचार मैं इसके भोतर रहकर तथा इसका एक 
भाग बनकर ही कर सकता हूं।” और उसके सम्पूर्ण जोवन तथा लेखन 
से प्रकट है कि उसने बिलकुल ऐसा ही किया ] 
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प्रश्न हो सकता है कि समाज और जीवन का इतना निराशावादी दृष्टिकोण 
स्वीकार करने का कारण क्या है ? इसकी पूर्ण विवेचना के लिए हमें 
जरा इतिहास के भीतर भाँकना पड़ेगा। जिस युग में, जागतिक 
* रूप से, हम श्राज जी रहे हैं, उसका श्रारस्म पाश्चात्य रिनेसोँ से माना 
जा सकता है। रिनेसा ने मनुष्य को संसार क्रे केन्दरविन्दु में स्थापित कर 


बछ० विश्व के दाशैनिक 


दिया, यानी इस समय से वह अपना स्वामी स्वय वन गया, उसके हाथ में 
इतनी अपार शक्ति भ्रा गई कि अपना सव कार्य और विकास खुद ही कर 
सके । भ्रव वह ससार तथा अन्य मानव-बन्धुओं के साथ मित्र भाव से 
रहने का स्वप्न देखने लगा । सब यह समझने लगे कि मनुष्य सृष्टि का 
अद्भुत महत्त्वपूर्ण प्राणी है क्योवि बहू कोई भी कार्य करने अथवा न 
करने के लिए स्वतन्न है तथा वह झअनेकानेक प्रकार से स्वत, को अ्रभिव्यक्त 
भो कर सकता है। 

इस दृष्टिकोण के भ्रनुसार, ज्ञान-बुद्धि के साथ मनुध्य को दाक्ति 
भी बढतो थी भौर व्यक्ति की स्वतन्त्रता तथा सुख श्रौर विश्व की व्यवस्था 
के मध्य कोई विरोध प्रतीत नही होता था। देकातें ने 'स्व' को सत्ता को 
सिद्ध किया और ग्रोशियस ने बताया कि तकं-बुद्धि मानवी प्रकृति का 
सत्व और प्रमाण दोनों हो हैं भौर यही सार्वजनोन मानव अझ्धिकारो, 
विधिविधानो, जोवन-मुल्यो तथा व्यवस्थाओ्रो का मूल स्रोत भी है । 


सब्रहवी भर प्रठारहवी शताब्दी के मानवतावादी विचारकों ने 
इन बातो का व्यापक रूप से प्रचार किया | उश्नीसवी शताब्दो में वैज्ञानिक 
उन्नति तथा श्रौद्योगिक काति के फलस्वरूप झब वह समय भा गया, जब 
पश्चिम में विकसित यह विश्व-्मानववादी विचारधारा विभिन्न देशों की 
सम्यतागो और सस्कृतियो के घरो मे घुसकर उन्हे झ्पने प्रभुसार परिवर्तित 
करने मे लग गई। उसने चेष्टा वी कि ईश्वर को हटाकर उसके स्थान 
पर भनुष्य को विठा दे, धर्म को पदच्युत कर विज्ञान का प्रारोहण करे 
भौर तकं-बुद्धि तथा स्वतन्त्रता का इस भांति सामजस्य स्थापित करे कि 
विकास के साथ बढतो हुई मनुष्य की शक्ति अपना दुरुपयोग ने करने लगे। 


लेकिन इसके साथ-साथ एक विरोधो ग्रक्रिया भी आ्रारम्भ हो गई 
थी, जिसके दुष्परिणाम अब वीसवी शताब्दी मे प्रवट हो रहे हैं। वह यह 
कि विज्ञान ने जहा मनुष्य के जीवन-स्तर को उन्नत किया, उसे नई से नई 
सुविधाएँ प्रदान की, वहा उसने उसे भ्रपने भ्राविष्कारों तथा नई मई 
मशीनों का गुलाम भी बना दिया। भव जोवन की विविधता नष्ट होकर 
उसमें एकरसता आने लगी, श्रधिकाधित्त सगठन झौर शक्ति के केन्द्रीकरण 
की प्रवृत्ति बढने लगी और व्यक्ति का विनाश होकर समूह का उदय होते 
लगा। यह प्रक्रिया आगे हो बढती गई और अब स्थिति यह है कि सम्पूर्ण 
मानव जाति का भाग्य उन कुछ व्यक्तियो के हाथ मे नज॒रबन्द है जिनके 
वास हाईड्रोजज बम और मिसाएल्म हैं और जो पता नहीं कव भ्ौर 
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'पंत्ा नहीं वयों, उनका प्रयोग कर सकते हैं। यही नहीं, मात्र दुर्घटनावश 
भी ये प्रस्त चलकर तिहाई मानवता का नाश कर सकते हैं। 

इस प्रकार मनुष्य अब अपनो ही रचना का ग्रुलाम और उससे 
उत्पन्न इस महान्‌ विनाश का दर्शक बनकर ही रह गया है। इस बीमवीं 
शताब्दी का युय विभाजन युद्ध से अ्रविच्छिन्न रूप में सम्बद्ध है-जैसे प्रथम 
महायुद्ध से पूर्व का युग, उसके बाद का युग, दूसरे महायुद्ध की तैयारी का 
युद्ध, महायुद्ध का युग, उसके बाद का युग झौर अब शीत्त युद्ध का युग | 
इस छाताब्दी में सेनाएं इधर से उधर चलती फिरती ही रहीं, ध्वंस निग्तर 
होता ही रहा भौर फिर उनके पीछे कैदियों की कतारें भी श्राती जाती 
रहीं। यही नहीं, लाखों निरपराध यहूदियों का जान बूक्कर विनाश 
हिब्लर की जर्मनो में किया गया। 


ऐसी कठिन शताब्दी यदि किसी महान्‌ चितक को माँग करे, हो 
श्राश्चर्यं की क्या बात है ? किकंगाड, दास्तवस्की, माक्स शौर नीत्शे से 
लेकर स्टेढल, वादलेयर, मेलामें श्लौर प्लावेयर तक झौर एकदम आ्राधुनिक 
युग में कापक्रा, उना मुन, इलियठ, श्रो” नेल, हक्सले, सात, श्रायोनेस्को, 
भालरो भ्रौर ज्यां जेने तक--छोटे भ्रौर बड़े सभी चितकों श्रौर लेखकों 
मे भ्पनी-अपनी दृष्टि तथा सामर्थ्य के भ्रनुसार युग तथा उसमें फंसे हुए 
मनुष्य की व्यथा का विवेचन-विश्लेपण किया और मार्मदर्शन करने की 
चेष्टा की। कुछ लोगों ने, जैसे क्लॉडेल और मारवाँ ने नए ढंय से ईसाई 
धर्म को ही प्रसारित करने का परामर्श दिया, तो कुछ लोगों ने, जिनमें 
मावसे, एंगित्स, भौर भ्रब सात्र, श्रमुख हैं, साम्यवाद लाने के लिए 
इतिहास की व्याख्या को बदला और कुछ श्रन्य लोगों ने, जिनमें सा 
और मालरो के साथ-साथ कामू को भी लिया जा सकता है, सृष्टि श्रौद 
जोवन की निरथेकता को बड़े नाटकीय तथा प्रभावी ढंग से प्रस्तुत तथा 
स्पष्ठ किया । है 


अनीश्वर-प्रस्तित्ववादी विचारक-लेखकों में काम का स्थान श्रत्यन्त 
महत्वपूर्ण है। वह अपने सहकारियों से एक विशेष वात्त में भिन्न भी 
है। वह निराशा को स्वीकार करता है, उसे ग्पना योगदान भी करता 
है भर भन्य सबसे कहीं ज्यादा प्रवलतता के साथ करता है, परन्तु वह 
निराशा और शून्यता के मनोव॑ज्ञानिक जायके में डूब जाना स्वीकार नहों 
करता | वह सामने खड़े होकर समस्या को देखता है और उसका कोई 
चुद्धिसंगत समाधान खोज लेना चाहता है-ऐसा समाधान जो मानवता 
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की लाभ भी कर सके । सात भी मानवता के लाभ का चिंतन करता है 
पहनतु बह समस्या का सोधा उत्तर नही देता, जरा बच निकलकर समाज- 
बाद के वश्यो में लपेटकर श्रपना उत्तर प्रह्तुत करता है। कामू जीवन भर 
निराशा के प्रंधफार से लडता रहता है और उस किरण की खोज करता 
रहता है, जिसके सहारे जोवित रहा जा सकता है, बिसको देखकर 
प्रत्महत्या के विचारों का नाश्न किया जा सकता है। कामू का विश्वास 
था कि झाधुनिक युग के दर्शन की सबसे महत्त्वपूर्ण झोौर वास्तविक 
समस्या झ्रात्महत्या की समस्‍या है, भ्रकाल मृत्यु को समस्या है। सोधे 
खड़ होकर और श्रॉसो में श्रॉले डालकर इस समस्या का सामने करके हो 
मनुष्य जीवन का वास्तविक श्रर्थ जान पाने मे सफल हो सकता है। 
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बहा जा सकता है कि कामू ते जीवन भर झामने सामने रहकर मृत्यु 
का साप्रना किया । गरीबी में वह पैदा हुआ झर साल के भोतर हो 
उसके पिता चल बच्चे । शिक्षा आ्राप्त करने मे उसे अनेक कठिनाइयों का 
सामना करना पडा | उप्तने दलाली को, मोटरो हे पुर्जे बेचे, पुलिस 
विभाग में वलर्की को तथा कुछ समय वक मेटरोलॉजिस्ट का भो काम 
किया | इत्त तरह उसने एलजियर्म विश्वविद्यालय से मास्टर झ्ाथ भार्टेस 
को डिग्री ली तथा साथ ही फुटबाल और नाटक खैलने मे भी यश प्राप्त 
किया। उसप्तका एक नाटक एलजियर्स की सरकार ने जब्त कर लिया तथा 
कुछ समय के लिए उसे देश-निकाला भी दे दिया गया । 

एलणिय्से छोडने के बाद १ह इटली और भास्ट्रिया मे घुमता रहा 
श्रौर विभिन्न पत्र-पत्निकाओ्ों मे काम केरता रहा। सन्‌ १९४० में बह 
पेरिस श्राया । इसी बोच द्वितीय महायुद्ध आरम्भ हो गया प्रौर जमंनो 
के विरुद्ध फास मे प्रतिरोध का बह महान्‌ झान्दोलत प्रारम्भ हुप्ना जिसमे 
ऑ्रंच लेखको ने अत्यन्त क्रियात्म्क भाग लिया। काम 'म्बेट' नामक 
सुप्रसिद्ध दल मे काम करता रहा भौर फिर उसको पत्रिका का सम्पादक 
भी हो गया | उसके समय से मनिरो, सात, बर्नेंनोस, रेमाद भारों तथा 
फ्रेकाइसे बान्दी जैसे उ्योक्ति पत्रिका के विर्यामत लेखक थे। 

महायुद्ध समाप्त होने के पम्घातू इस भानदोलन का सगठन विसर 
गया शौर सन्‌ १९४७ मे काम ने क्रियात्मक राजनोति से ससन्‍्यास लेकर 
विचारक श्र रचनात्मक लेखक के पेशे को पूरो तरह स्वीकार कर 
लिया। इसके बाद ही उसने वे उपन्यास भोर नाटक तथा निवन्ध भौर 


अस्वेयर काम १४३ 


दत्॒ लिखे जिन्होंने साहित्य श्रोर चिता के जगत्‌ को झागमूल चूंले 
हिला डाला । 

स्पष्ट हैं कि जीवन भर वह मृत्यु का, विभिन्न रूपों में, सामना 
करता रहा श्रौर जब उसने जान लिया कि इससे मुक्ति पाने का कीई 
उपाय नहीं है, तब उसने अपनी परिस्थिति को स्वीकार करने के लिए 
श्रन्य सब वस्तुओं का परित्याय भी कर दिया। भव उसने दा्शनिक्र 
घरातल पर उन्त परिस्थितियों से लड़ना भी आरम्भ किया। संघर्ष की 
कठोरता के कारण, जो अ्रधिकांशतः मानसिक और बौद्धिक ही थी, उसे 
राजरोग तपेदिक भी हो गई, परन्तु वह हारा नहीं। 


कामू के चिन्तन की विशेषता यह है कि उसने विश्व-व्यवस्था त्तथा 
मनुष्य-जीवन की हास्यास्पद असंगति को स्वीकार करके भी उसे पराजित 
करने का उपाय बताया | उसने कहा कि हमें अपने थुग में तेजी से बढ़ 
रही मृत्यु-भावना से लड़ना है--यह जानते हुए भी लड़ना है कि सम्भवतः 
हम सफल नहीं होंगे। उसने कहा कि हम में से जो लोग कष्ट सहने को 
बाध्य हैं, उन सब को संयठित हो जाना चाहिए । इसके साथ ही उसने 
यह भी कहा कि आज का लेखक उन लोगों का साथ कदापि सहीं दे सकता, 
जो इतिहास को बना रहे हैं, उसे भ्रनिवार्य रूप से उन लोगों का साथ 
देना है, जो इतिहास की भयंकरताओं को सह रहे हैं। यह एक महत्व- 
पूर्ण श्रावाहन है संसार भर के जाग्रत लेखकों के लिए, श्रौर यही कामु 
को अन्य सब लेखकों से भिन्न भो करता है, क्योंकि अन्य किसो ने भी 
ऐसा स्पष्ट मार्गदर्शन नहीं प्रदान किया । 


इसी स्थल पर कामू अपने साथो साम्र॑ से भी भिन्न हो जाता है। 
साज्ने किसो भी मौलिक 'मानवो तत्त्व ( |ण्)87 255९70०8 ) या स्वभाव 
को स्वोकार नहीं करता, वह केवलु,! 224६] 'सार्वजनीन मानवी परिस्थिति! 
को ही स्वीकार करता है। इसी-“»रे। वह परित्यिति को चीर-फाड़ 
तात्विक श्रीर आध्यात्मिक रूप से न फरके साम्यवादों दिशा की भोर 
भुड़ जाता है और झभाथिक, सामाजिक तथा राजनैतिक ढंग से मानवता 
को सुखो करने की चेष्टा करता है। परन्तु कामू असंगति भौर व्यर्थता की 
मूल मनोवैज्ञानिक गुर्य। को सुलकराए बिना चैन नहीं लेता ) वह “विद्व के 
शाइवत अन्याय! को आधारभूत रूप से स्वीकार करता है और फिर उत्तका 
परिष्कार करने के लिए प्रेम, मित्रता, सहानुभूति, ईमानदारों, स्वतन्त्रता 
झौर न्याय के 'नैतिक मानवी तत्त्व” को सामने लाता है । 
१४४ 


किध के दार्शनिक 


इसो से प्रेरित होकर वह कहता है कि मानव जाति को सुख, 
स्वास्थ्य तथा जीवन की प्राप्ति के लिए निरन्तर संघर्ष करते रहना 
चाहिए। वह कहता है--चूँकि इस संसार में कोई ईश्वर नही हैं परन्तु 
कष्ट अपार है, इसलिए प्रत्येक मनुष्य का यह अनिवार्य कत्तेव्य हो जाता 
है कि जहाँ कही भी दुःख को देखे, उसे कम करने की भरसक चैथ्टा करे 
ग्ौर भ्रपनी शक्ति भर प्रसन्नता और सुख को बढाता चले /” काम के इस 
कथन को उसके दर्शन तथा चिंतन का सार कह सकते हैं। बुद्ध ने भी 
शायद इतनी मामिकता से इसे अ्रभिव्यक्त नहीं किय, | वे तो निराशा 
के प्रवाह मे बह गए श्र उसे हो सब कुछ मानने लगे। उन्होंने तो इस 
बु.सपूर्ण जीवन से छुटकारा पाने के लिए निर्वाण का-बुभ जाने का-- 
मांगे भी सुप्रतिष्ठित कर दिया। 


यहाँ दृष्टव्य यह भी है कि सात, नोत्शे आदि जहां ईश्वर को 
प्रस्वीकार करके भी मनोवैज्ञातिक रूप से उसकी ग्रावश्यकता से मुक्त नहीं 
हो पाए है, वहाँ काम ने यह मुक्ति प्राप्त कर ली है पश्लौर वह केवल 
“ानवो तत्त्व! के आघार पर भविष्य का जीवन गठित करने को तैयार 
हो चुका है। ईश्वर के न होने की बात को वह बड़े ठण्डे दिल से लेता है 
प्रौर फिर तुरन्त मानव जीवन पर उसके परिणामों तथा तदनुसार प्राचार 
के संधोजन की समस्याप्रों पर विचार फरने लगता हैं। अनीश्वरवादी 
चितन भर व्यवहार के विकास में इमे एक ऐतिहासिक महर्व का भोड़ 
सम्रझा जाता चाहिए। भविष्य के चितक सम्भवतः इससे आ्रांगे की मिट्टो 
तोड़ सकेंगे । 


अपनी द।्शनिक सोज के इसी संधि-काल में नियति ने अचानक 
फामू को संसार से उठा लिया। सन्‌ १९५८ से ही उसे इस बात की 
प्रताति थी कि उसे भपना वास्तविर“*म अब झुझ करना है, क्योंकि 
उसने कहा था--'बोस वर्ष तक लगाएँ" काम करने के बाद भी भ्राज दिन 
भेरा यही विश्वास है कि मैंने अपना वास्तविक कार्य ग्रभो भी आरम्भ 
नदी किया है ।' यह भो स्पष्ट है कि निराशा शौर प्रविश्वास से वह 
भ्राशा तथा विश्वास की ओर झा रहा था शोर उसके नए शआआधारों का 
संकेत करने रागा था। ऐसे अवसर पर उध्का दुर्घटना से नथ्ट हो जाना 
विश्व-प्क्रिया के भीतर की मूर्सतापूर्ण ऋूर प्रसंगति झोर ईश्वरहीतता को 
हो पुष्ठ करता है। या कहे कि नियति को उसके द्वारा एक मानवतावादी 
दर्शन का विकास और स्थापना प्रिय नहीं थो । यदि उसे १ ०-१४ वर्ष भी 
अन्येयर कामू वर्ण 


श्रौर मिलते, जो सामान्य मानव-जीवन की दृष्टि से भी कोई बहुत ज्यादा 
नहीं हैं, तो निश्चय ही वह एक निवांत नवीन तत्त्व दर्शन और जीवन- 
दशन सिर से पैर तक खड़ा करके रख जाता। इसके लिए चार-पाँच 
पुस्तकें और लिखना ही पर्याप्त होता । 
क्ौछछ 
कामू की रचनाओं में चितन का यह विकास-क्रम स्पष्ट भलकता हैं। उन्हें 
दो मुख्य भागों में बाँदा जा सकता है : एक में उपन्यास, कहानियाँ तथा 
नाटक और दूसरे में निवन्ध और पत्र । पहले भाग की रचनाग्रों में उसने 
जीवन और परिस्थितियों का विश्लेषण करके उनकी निराशाजनक झसंगति 
को व्यक्त किया है और दूसरे भाग की रचनाप्रों में प्पते दर्शन की मोमांसा 
की है तथा उसके भावात्मक पक्ष को विकसित किया है। शायद यही 
उचित झ्ौर सम्भव भी था | परन्तु जो लोग केवल उसके उपन्यास झौर 
नाटक ही पढ़ते हैं, उन्हें श्रकसर भ्रम हो जाता है कि कामू ने कोई मार्ग 
नहीं सुझाया है। यह भ्रम इसी बात से स्पष्ट है कि उसे 'फ़िलास्फ़र 
आराव दि एब्सर्ड' कहा जाता है, 'फ़िलास्फ़र आव हयूमन एसेंस' नहीं कहा 
जाता, जो ज्याद। उचित है। ह 

कामू की पहली महत्त्वपूर्ण पुस्तक दि स्ट्रेन्‍्नर' है जो सन्‌ १९४२ 
में प्रकाशित हुई। इससे पहले यात्रा सम्बन्धी उप्तको दो पुस्तकें प्रकाशित 
हुई थों जिनमें विश्व-व्यवस्था की भसंगति लेखक को प्रतीत होने लगी 
थी। दि स्ट्रेन्‍्चर! का नायक, मेउरसाल्ट ऐसा जीवन जीता है, जिसका 
कोई प्रर्थ नही है। घटनाओं के ऊपर स्वतः को छोड़कर संसार झौर 
जीवन के लिए एक अजनबी की तरह वह सत्र काम करता है, श्रीर इस 
कारण प्रेम, सहानुभूति, दया आदि किसी भी भावना की अनुभूति उसे 
नहीं होती । परिस्थितियाँ उसे हत्या करने को बाध्य करती है, श्र उसे 
मृत्युदण्ड प्राप्त हो जाता है । तब बह*जेल में बैठकर शांत चित्त से श्रपने 
समग्र जीवन पर विचार करता है। -तव उसे अपबी निहित मानवता का 
साक्षात्कार होता है, जो इस विरोधी विश्व में एक श्रनोखी वस्तु हैं। यह 
जानकर वह मुक्ति को मिथ्या श्राशा को त्ोड़-फोड़ डालता है और विश्व 
को निलिष्तता के प्रत्ति स्वतः को उन्मुक्त कर देता है। परन्तु श्रव ऐसा 
करते हुए उसे कष्ट नहीं होता, श्रपिद्ु जीवन को हास्पास्पद व्यर्थंता के 
प्रति एक दुःखद अनुभूति भर होतो है । 

सात्र के 'नौसिया' की तरह यह छोटा सा उपन्यास भी अत्यब्त 
प्रभावों है, जो पाठक के मन को ऋककोर कर रख देता है। इसकी शैत्रो 


१४६ विश के दाशनिक 


बडी अनोखी है जिसका एक एक वाक्य बडी तीब्रता से मायक की 
विश्विप्ट मानसिक स्थिति को व्यक्त करता और वातावरण बनाता चलता 
8१ परन्तु जहाँ 'नौसिया! ग्रात्मपरक ( 509]००७४४० ) होकर श्रस्तित्व 
के दाशनिक विवेचन की ओर बढ जाता है, वहा यह वस्तुपरक 
( 09]९07४७ ) बने रहकर व्यक्ति और नियति के सम्बन्ध को अधिका- 
घिक स्पष्ट करता है। विश्व के झाधुनिक साहित्य में इन दोनो उपन्यासो 
या स्थान प्रत्यन्त महत्त्वपूर्ण है| 

“द्वि मिथ भाव सिसीफस' काम की दूपरी पुस्तक है, जो निबन्धो 
का सम्रह है। इसे दि स्ट्रेन्‍्नर” का अगला कदम मान सकते है। इसमे 
सिस्तीफस की पौराणिक कथा के माध्यम से--जिसमे उसे यह दण्ड दिया 
गया था कि बह एक विशाल पत्थर को पहाड की चोंटो पर पहुचा दे, 
परन्तु होता यह था कि चोटी पर पहुचते ही हर बार यह पत्थर फिर 
नीचे लुढक आता था, और इसलिए सिसीफस्त उस पत्थर को निरन्तर 
ऊपर ही चढाते मे लगा रहा-यह दर्शाने का प्रयत्न किया गया है कि 
मनुष्य का भाग्य भी सिश्तोफप्त के समान ही व्यर्थतापूर्ण है ओर भले हो 
उसे अपने प्रयत्न की प्रसफलता का पहले से ज्ञान हो, उमे अपने उद्योग में 
अनवरत लगा ही रहता है। परन्तु काघू इसके आगे यह कहता है कि 
असफतता + ज्ञान के साथ काम करने भे भन्ुष्य को एक तरह की 
आध्यात्मिवता ध्राप्त हो जाती है, थो स्वत्त, मे एक पुरस्कार हैं। 

'दि फॉल', 'दि प्लेग! तथा (दि रिवेल' आदि मे विविध दृष्टिकोणो 
से विश्व-परिस्थिति वी प्रसगतति का व्यक्त किया गया है। दि फॉल' मे 
क्नेमेस अपने पतन की कहानी कहता है । वह एक सफल वकील था और 
अपने वाम-धाम से सन्तुप्ट रहता था । भ्रचानक कही से एक रहस्पमय 
हंसी सुनाई देतो है, जिसके परिणामस्वरूप वह अपने जीवन का विश्लेषण 
करने को वाध्य होता है। इसे वह अपना पहला प्रतन मानता है जो, 
काम की दृष्टि मे, मानवी विशेषता के प्रति उसकी आत्मा का जागरण 
है। लेक्नि हँसी फिर भी जारी रहती है। अपना पुरा निरीक्षण-परीक्षण 
ऋरने के बाद वह इस निष्कर्य पर पहुंचता है कि इस सबसे निस्तार चहो है। 
तब वह बसावठ की दरण लेता है । यह उसका वास्तविक पतन है। 

दि प्लेग! एक बडा उपन्यास है जो अवतैक दृप्टियों से अत्त्यन्त 
सफल कृति है। इसमे विस्तार से समाज तथा मनुष्य के ऊपर युद्ध के 
प्रभाव की भीमासा की गई है ! दार्शनिक होते हुए भी इसको रोवक्ता 
कही भी कमर नही होती प्लौर अनेक स्थली पर इसकी झपील बडी गहरी 
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है। ब्रकाल-मृत्यु की दार्शनिक मीमांसा बड़ों सफल हुई है और उस सब 
के परिप्रेक्ष्य में इश्वर तथा घममें की निस्सारता व्यक्त की गई है। इसमें 
डा० रिये कहता है कि संसार में वस्तुपरक रूप से जो भी जैसा है, उसे 
बैसा हो स्वीकार कर लेना चाहिए | उससे डरकर भागना अमानवीय तथा 
उस्ते धामिक विश्वासों से भरने का प्रयत्न करना बोद्धिक वेईमानी है। 

पद रिवेल्ा कम्युनिज्म के विरुद्ध है, जो मनुष्य को वस्तु बना देती 
है, ज्ञान को सिद्धान्तों के पिजरे में बन्द कर देती है। इन दोनों पुस्तकों 
से काम ने ईसाई धर्म तथा साम्यवाद को बैड फेथ”/ कहकर भस्वीकृत 
कर दिया है। 

सन्‌ १९४४ में उप्तने एक काल्पनिक जर्मेत मित्र के नाम लिसे छुछ 
पत्र प्रकाशित किए, जिनमें जर्मंद श्राधिपत्यववाद तथा फ्रेंच ब्रकर्मण्यता 
दोनों का एक ही भ्राधार स्नोत बताते हुए कहा गया कि नैतिक निहिलिज्म 
ही इन दोनों का कारण है भौर उसके स्थान पर 'मानवी न्याय! की प्रतिष्ठा 
की जानी चाहिए। 


आयामो वर्षो में उसके (दि एक्चुएलिटीज', 'रिफ्लेकशस श्रोवर 
एक्ज्ीवयूशन', 'दि एक्जाइल एंड दि किगडम', 'दि स्टेट श्राव सीज', दि 
जस्ट! ग्रादि प्रकाशित हुए जिनमें उसके दर्शन का भावात्मक पक्ष प्रकट 
हुआ । इन्ही में उसके मानवी तत्त्व वाले दर्शन का विकास हुआ जिसकी 
चर्चा की जा चुकी है। युग के चितन को यह उसका अपता योगदान 
था। इसके कारण उसे सात तथा उसके स्कूल और प्रांद्रे ब्रेतों, जिन्नील 
मार्सेल ग्रादि के साथ अनेक चौद्धिक विवादों में फेप्तना पड़ा। बहुत कुछ 
इस घिवादों के कारण भी उसका दर्शन स्पष्टतर होकर सामने आया। 
इसके अश्रतिरिक्त उसने 'बोलीगुला', 'दि पजञ्ञेस्ड' तथा 'ऋस प्रपजञ' नामक 
नाठक भी लिखे। 

कामू ने एक स्थान पर लिखा है कि कलाकार की अपने युग की 
मानवी परिस्थिति का साक्षी बनता चाहिए, प्रतीत होता है .क़ि यह 
विचार उसके भपने ही व्यक्तित्व का केन्द्रविच्दु था जिसके चारों झोर उसके 
क्रिया-कलाप का वात्याचक्र तेजी से घृुमता रहा । कहा जा सकता है कि 
वह इसमें सफल्न भी हुआ। वह न केवल अ्रपने युग का प्रवक्ता हुम्ना, 
अपितु उसमें भावी युग के लिए मार्ग भो खोज निकाला | मृत्यु में भी 
उसने नियति को यह सिद्ध करने के लिए भुका लिया कि यह संसार झौर 
जीवन 'एब्सडे! ही है। इसी में उसकी सर्वोपरि जय है। €१ 


कट व्च है दाईनिक 


